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AAN MIJNE OUDERS. 



Aan ü, liere Ouders», heb ik dit proefschrift opgedragen, als een 
gering bewijs mijner dankbaarheid. Want aan U dank ik het in de 
eerste plaats, dat ik mign voornemen tot het schrijven er van vol- 
voeren kon. 

Maar liever , dan hierover üit te weiden , waarmede ik zeker 
- handelen zou tegen Uwen geest, wil ik van deze gelegenheid ge- 
bruik maken om een woord van dank te brengen aan allen, die 
mij ter zijde hebben gestaan, zoowel bij myne studiën, als bij het 
schr^Ven van deze dissertatie, 

Een woord van dank aan U , Hooggeachte Promotor voor hetgeen 
Gij hebt gedaan, om dit mijn eerste geschrift tot voltooiing te 
brengen. 

Aan Ü, Hoogleeraren der Theologische Faculteit, voor de lessen, 
die ik van U mocht ontvangen, en niet minder voor de vriendelijke 
wijze, waarop Gij steeds gereed waart mij te helpen, als ik uw bij- 
stand inriep. 



Aan U vooral. Hooggewaardeerde van hengel! Niettegenstaande 
Uw hooge jaren, hebt Gij mij in Uw huisselijken kring ontvangen, 
hebt Gij steeds de meeste belangstelling getoond in mijne studiën, 
ook nu weder bij het schrijven van dit proefschrift. Wees verzekerd, 
dat ik Uw lessen nimmer zal vergeten, en er steeds trotsch op zijn 
zal, dat Gij mij genoemd hebt: Uw vriend. 

Aan U allen, die, op welke wijze ook, mij hebt in staat gesteld, 
om mijne studiën te voleindigen en dit proefschrift te schrijven. 

En, Gij mijne Vrienden van verre en van nabij, laat de band 
onzer vriendschap sterk blijken te zijn, nu wij elkander gaan verla- 
ten. Vaart allen wel! 
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INLEIDING. 



Gelijk bijna elk dogma ^ dat zich in de Christelijke kerk 
ontwikkeld heeft, zijn oorsprong vindt in de geschriften des 
Nieuwen Testaments, zoo is het ook met het dogma de ecclesia. 
Dank zij der onderzoekingen der nieuwere critiek is over deze 
geschriften een nieuw licht opgegaan, sedert men daarin heeft 
leeren opmerken onderscheiden trappen van den ontwikkelings- 
gang, waaruit later de Katholieke kerk werd geboren. Naar 
gelang nu deze laatste ontstond, ontwikkelde zich ook de leer 
over de kerk. Zoo vindt men in de geschriften des Nieuwen 
Testaments de aanvang dier lijnen, welke, doorgetrokken, in 
de Katholieke kerk haar afsluiting zouden verkrijgen. 

Hieruit volgt aan de ééne zijde de belangrijkheid van dit 
onderzoek. Mogen ook de geschriften , waartoe ik mij be- 
paalde, nog behooren tot de periode der voorbereiding, die 
voorbereiding moet toch gekend worden, wil men het vol- 
tooide leerstuk begrijpen. Maar aan den anderen kant volgt 
uit het gezegde de eigenaardige moeilijkheid van dit onderzoek. 
Al hebben de geschriften des N. T. door de daarin neer- 
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gelegde denkbeelden over het Christendom meegewerkt tot het 
ontstaan der kerk^ geen daaronder geeft met opzet een leer 
over de kerk. De meeste zijn met een ander, een meer prac- 
tisch doel geschreven. Uit hier en daar verstrooide trekken 
moet dan ook die leer worden opgemaakt. 

Daarenboven, met de geschriften des N. T. is de eerste 
periode van de ontwikkeling der leer over de kerk nog niet 
a%eloopen. Yan zelf verkrijgt daardoor dit onderzoek iets 
onvolledigs. Toch meende ik mij tot het N. T. te mogen 
bepalen. Ook voor hen, die geen canoniek gezag meer er- 
kennen, vormen deze geschriften eene op zich zelve staande 
litteratuur. Daarenboven heeft wellicht geen verzameling van 
geschriften meer onder verkeerde opvattingen geleden, ook 
wat het punt betreft, dat ik thans onderzoek, dan juist de 
geschriften des N. T, Eindelijk is bij veel dogöaatici nog 
altqd een der grbnden voor hun stellingen , ook over de kerk : 
ffhei Nk 1\ leert het zoo.*' Een afzonderiijke behandeling van 
de geschriften des N. T. kwam mq om d^é redenen niet 
ong^ast voor. 

De methode door mq bij die behandeling te volgen > zal 
deÈe zijti> dat ik bij elk geschrift of elke serie van geschrif- 
ten eerst de teksten raadpleeg en deze zooveel noodig verldaar, 
om daatna uit het gevondene het resultaat op te maken. 
Aan het einde wil ik in een epicrisis die resultaten samen- 
vatten en een overzicht geven van het geheel. Zal deze slot- 
besdiouwing veel bevatteb wat reeds vroeger gezegd is, dit 
«^ noodig z^n om tle géheele ontwikkeling van Itet dogma 
duidelijk te schetsen. Tevens wil ik daarbij hier en daar wij- 
zen op de verdere ontwikkding vtó dit leerstuk. Deze n^hode 
achtte ik de beste > omdat eerst door een exegetisch onderzoek 
van de op ons onderwerp betrekking hebbende teksten de bfe- 



doeling der onderscheidene auteurs zuiver kan worden opge- 
maakt; en omdat zooveel teksten menigmaal onjuist zijn ver- 
klaard. Daarenboven brengt deze exegese tevens de verdediging 
van het resultaat met zich. 

Wat eindelijk betreft de door mij onderzochte geschriften 
zelve en de volgorde, waarin zij geplaatst zijn, misschien zal 
het verwondering baren, dat niet afzonderlijk behandeld zijn 
de synoptische Evangeliën en vooral de Handelingen der Apos- 
telen. Men vergete evenwel niet, dat het mij te doen is om de 
ontwikkeling van de leer over de kerk te schetsen. Daarom 
meende ik mij te mogen bepalen tot die geschriften, waaruit 
die leer werkelijk te putten was. De ontwikkeling der kerk 
zelve mocht ik, voor een deel althans, als bekend veronder- 
stellen. Over de volgorde zal ik hier weinig bijvoegen: de 
behandeling zelve zal die rechtvaardigen. Alleen dit: zooveel 
mogelijk heb ik de geschriften trachten te plaatsen niet naar 
chronologische orde, maar naar die, welke zij innemen in den 
ontwikkelingsgang van het dogma over de kerk. Deze volgorde 
kwam mij geschikter voor, omdat de geschriften des N. T. zoo 
weinig soms in tijd, maar zooveel te meer in richting ver- 
schillen. Hoe moeilijk is daarbij van zoo menig geschrift de 
juiste tijd van vervaardiging aan te geven! Eindelijk viel op 
die wijze de gang der ontwikkeling, die dit leerstuk doorloopt, 
beter in het oog. Mocht men misschien, om dit ééne punt 
te noemen, de vereeniging der brieven in § 4 zonderling vin- 
den, ik heb ze te zamen gevoegd, omdat zij voor ons onder- 
zoek dit belangrijk punt gemeen hebben, dat zij meewerken 
tot de verzoening tusschen de Paulinische en de Joodsch- 
Christelijke richting. Behooren tot deze klasse ook de Pasto- 
raalbrieven, om hun belangrijken inhoud verdienen deze een 
afzonderlijke behandeling. 
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Draagt, gelijk ik zeide, dit onderzoek, naar den aard van 
bet onderwerp, het karakter van onvoltooid te zijn, het is 
mijn stellig voornemen later de geheele eerste periode der ont- 
wikkeling van het leerstuk over de kerk te behandelen, in 
welke behandeling dan dit onderzoek, zooveel noodig omge- 
werkt, zijn plaats zal vinden. 

En hiermee geef ik dit proefschrift over in de handen mijner 
beoordeelaars. Mogen zij bij de vele gebreken, die zij er in 
vinden zullen, bedenken, dat dit geschrift het werk is van 
een eerstbeginnende , en tevens, dat door een onverwacht 
spoedig beroep mijn tijd beperkt was! 






§ 1. 

JEZUS. 



Het ligt in den aard der zaak, dat wij bij ons onderzoek 
naar de leer des Nieuwen Testaments over de kerk beginnen 
met de vraag: heeft Jezus een kerk gesticht of althans voor- 
bereid, en zoo ja, wat heeft hij dan over haar geleerd. Is 
toch Jezus' onderwijs voor een deel gewijd aan leering over 
de Christelijke kerk, dan kan ons volgend onderzoek niets 
anders zijn, dan het zoeken naar een antwoord op de vraag: 
hoe hebben de mannen, wier geschriften wij bezitten in het 
N, T., dat onderwijs opgevat en toegepast. Zal daarentegen 
ons resultaat zijn: Jezus heeft geen kerk gesticht, zelfs niet 
gewild, dan verkrijgt daardoor van zelf ons verder onderzoek 
een andere kleur. De vraag zal dan zijn: hoe heeft zich, 
niettegenstaande wij het bij Jezus niet vinden, dat kerkbegrip 
gevormd? 

Hoogst belangrijke vraag inderdaad ons hier ter beantwoor- 
ding gesteld! Maar zullen wij haar kunnen beantwoorden? 
Hoe beperkt is onze kennis van Jezus' leven en van zijn 
denkbeelden! Hoe kort slechts duurde zijn openbare werk 
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zaamheid; hoe kort vooral na die gewichtige ure, waarin hij 
door zijn jongeren voor den Messias was erkend! Zijn werk 
begon hij met de prediking van zijn zuiverder opvatting van 
het zedelijk leven, waarbij alleen gewicht werd gelegd op de 
gezindheid, op het inwendige. Nauw sloot zich aan die 
zuiverder opvatting aan zijn hooger begrip van de betrekking, 
waarin de mensch staat tot God, zijn innig geloof aan den 
Vader in den hemel; aan zijn Vader, maar dan ook aan den 
Vader van allen. Eerst toen hij dat evangelie gedurig weer 
onder andere vormen, maar toch altijd weer datzelfde evangelie 
telkens had gepredikt ten aanhooren van zijn discipelen, toen 
hij verwachten kon, dat zij in hem geen aardschen Messias 
meer zien zouden, eerst toen heeft hij den Messiasnaam zich 
laten geven. Nu was de tijd daar, om een kerk te stichten, 
als dit in zijn plan gelegen had. Maar als vreesde Jezus, 
dat toch zijn jongeren nog niet zouden begrijpen, in welken 
zin hij Christus wilde zijn, spreekt hij terstond na de belijdenis 
van Petrus de doodsgedachte uit: Messias was hij, maar de 
lijdende. En spoedig zou die gedachte waarheid worden. De 
feestreis wordt ondernomen naar Jeruzalem. Maar Jezus zou het 
paaschmaal als een afscheidsfeest vieren. De strijd ontbrandt 
weldra tusschen hem en de oversten. En eer het feest ten einde 
is, heeft hij het groote offer der gehoorzaamheid, der zelfver- 
loochening reeds gebracht. Op de volle middaghoogte van 
zijn leven is hij ontrukt aan zijn vrienden, aan zijn werk! 

Is het, zoo vraag ik, te verwachten, dat Jezus bij zulk 
een opvatting van zijn taak, onder zulke omstandigheden een 
kerk heeft gesticht? A priori zijn wij geneigd te antwoor- 
den: onmogelijk. 

Slaan wij nu onze bronnen op, om te zien of dat ontken- 
nend antwoord wordt bevestigd, dan stuiten wij terstond weder 



op groote bezwaren. Allereerst het groote verschil in Jezus' 
onderwijs volgens de synoptici en volgens het vierde evan- 
gelie. Deze quaestie evenwel laat ik hier ter zijde. Ieder, 
die de moeite wil nemen de paragraaf van dit geschrift, ge- 
wijd aan het vierde evangelie, in te zien, zal daar kunnen 
lezen, welke plaats in de ontwikkeling van het kerkbegrip ik 
aan het werk van den onbekenden evangelist meen te moeten 
geven. Doch er is een ander bezwaar, dat de synoptische 
evangeliën raakt, en juist bij dit onderzoek dient te worden 
opgemerkt. Ik bedoel dit: onze drie synoptische evangeliën, 
in den vorm, waarin wij die thans bezitten, dagteekenen uit 
een tijd, waarin reeds gemeenten bestonden, en de strijd tus- 
schen verschillende richtingen de behoefte van nadere aaneen- 
sluiting deed gevoelen» In den strijd tusschen de Paulinische 
en de Joodsch-Christelijke richting, uit wier verzoening later 
de Katholieke kerk geboren werd, hebben vooral Mattheüs en 
Lucas partij gekozen. Is het reeds onmogelijk, dat schrijvers 
levende in een geordende gemeente zich geheel aan dat milieu 
onttrokken, nog sterker wordt dat, waar zij zich aan een be- 
paalde partij hadden aangesloten. Het is ook reeds lang 
opgemerkt, dat wij van den invloed hunner omgeving sporen 
vinden in de op hun naam staande evangeliën. Waar wij dan 
in het evangelie naar Mattheüs op twee plaatsen het woord 
êKK^vja^lx vinden, dienen wij zeer omzichtig te werk te gaan 
en dringt zich reeds terstond het vermoeden aan ons op, dat 
wij hier te doen hebben met een bewijs van dien lateren in- 
vloed. De beide plaatsen, waarvan ik sprak zijn Mtth. XVI: 
18 en XVIII: 17. Wat den in de tweede plaats genoemden 
tekst betreft, zijn de uitleggers het oneens, of hier gedacht 
moet worden aan een Joodsche, dan wel aan een Christelijke 
gemeente. Is de eerste opvatting waar, dan vervalt dit woord 
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van zelf als bewijs, dat Jezus een kerk heeft gewild. Mocht 
evenwel de andere verklaring de juiste zijn, dan is zeer dui- 
delijk, dat Jezus dat woord niet heeft kunnen spreken. Zijn 
doel zal toch wel zijn geweest om verstaan en begrepen te 
worden. Hoe kan hij nu aanraden om het gedrag van den 
broeder, door wien men beleedigd is, en die na herhaalde 
bestraffing, eerst tusschen den beleediger en den beleedigde 
alleen, later in het bijzijn van een of twee getuigen, blijft 
weigeren zijn ongelijk te erkennen, aan de gemeente bekend 
te maken, en dat in een tijd, toen er nog aan geen afzon- 
derlijke Christelijke gemeenten gedacht werd? Moet dit woord 
zoo worden verklaard, dan moet het afkomstig zijn uit een 
tijd, toen er reeds geordende gemeenten bestonden. 

Van meer belang is de andere plaats, waar sKK^^crlx voor- 
komt (Mtth. XVI: 18), het bekende woord tot Simon na diens 
belijdenis, dat Jezus de Christus was: Simon gij zijt Petrus 
en op deze petra zal ik mijn gemeente bouwen. Al aanstonds 
bevreemdt het ons, dat wij dit belangrijk woord alleen bij 
Mattheüs vinden. Op de beide parallelle plaatsen (Mc. VIII: 29 
en Lc. IX: 20) volgt onmiddellijk op de belijdenis van Petrus 
het verbod, om dit aan iemand te zeggen en de aankondiging 
van het lijden, hetgeen wij ook bij Mattheüs lezen vs. 20 verv. 
Maar deze alleen heeft de zaligspreking van Petrus. Dit wekt 
dadelijk vermoeden. Zien wij nu verder, dat aan Petrus de 
sleutels van het koninkrijk der hemelen worden gegeven en de 
macht om te binden en ontbinden, een macht, hfdst. XVIII: 
18 met dezelfde woorden aan al de Apostelen toegekend; — 
blijkt voorts, dat in dit evangelie een dogmatische strekking 
heerscht ten gunste der Joodsch-Christelijke richting i), wier 



1) Scholten, Eet oudste evangelie ^ p. 200—210. 
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groote man Petrus was; dat deze discipel in dit evangelie 
sterk op den voorgrond treedt (bv. X: 2, XVII: 24; Petrus 
wordt in het driemanschap met Jacobus en Johannes altijd 
het eerst genoemd) ; dat in de Handelingen de voorstelling van 
Petrus als stichter der moedergemeente te Jeruzalem over- 
eenstemt met onze plaats; — spreekt eindelijk Jezus nergens 
elders van zijne gemeente, van de verzamehng zijner belij- 
ders; — dan meen ik gerust te kunnen besluiten tot de onecht- 
heid dezer uitspraak. Zij is ontstaan uit het streven, om 
Petrus te verheerlijken als den rotsman der kerk ^), en alleen 
te verklaren uit den lateren tijd van strijd tusschen Joden- 
ChristendoDi en Paulinisme. 

Geven deze beide plaatsen geen leer van Jezus over een 
kerk of zijn zij door hem niet uitgesproken, men wijst ons 
dan op instellingen van den Meester, waardoor hij een kerk 
zoo niet gesticht, dan toch heeft voorbereid. 

In zijn Anfdnge der ChristlicAen Kirde und ihrer Verfas- 
mng I. S. 88 — 99 verdedigt rothe de meening, dat werkelijk 
Jezus een kerk gewild heeft en wel een uitwendige met gezag 
bekleed, zooals rothe zich die volgens zijn vroegere redenee- 
ring alleen denken kan. Hij tracht dit te bewijzen uit het 
zooeven behandelde Mtth. XVI: 18 verv. Met die uitspraak 
heeft Jezus zijn kerk gesticht. Zij behoort tot de periode van 
den strijd tusschen het Godsrijk en de macht der duisternis. 
Voor dat Godsrijk moet zij de baan breken, want aan haar 
worden de sleutelen van dat rijk toevertrouwd. Het is waar, 
die woorden worden tot Petrus gesproken. Maar wordt op 



^) Met de woorden x«i iiu ruvirj rjy TtivQu toch wordt blikbaar op 
Petrus gedoeld. De veiklaring, als zou hier aan de bel^denis van Petrus ge- 
dacht moeten worden, vloeit m. i. niet rechtstreeks en natuurlek voort uit den 
samenhang en laat aan de woordspeling te weinig recht wedervaren. 
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hem de kerk gegiandvest, dan mogen zij ook^ /^von allem 
absehend, was in der Stelle in Beireflf einer persönlichen Pra- 
rogative de» Petrus enthalten sein mag/' op haar worden toe- 
gepast. Doch deze kerk moest niet op eens worden gesticht, 
maar zich allengs vormen. Haar basis was nc^ de Joodsche 
godsdienstige gemeenschap. De banden, die haar aan deze 
bonden, 30U zij verbreken, zoodra zij sterk genoeg was, om 
zich een eigen vorm te scheppen. Dien toestand nu heeft 
Jezus voorbereid door reeds de voorwaarden vast te stellen, 
waardoor de kerk op zich zelve kon bestaan. Die voorwaarden 
zijn drie in getal. Vooreerst een door allen als zoodanig er- 
kend uitwendig kenteeken, waardoor de gemeenschap afgesloten 
werd: dit gaf Jezus bij de instelling van den doop. Ten 
tweede: de gemeenschap moest als zoodanig zijn godsdienstig 
en den grond daartoe legde de Meester bij de instelling van 
het avondmaal. Ten derde: zij moest goed georganiseerd zijn 
en daartoe waren noodig mannen van inzicht en met gezag 
bekleed: daarvoor zorgde Jezus door de instelling van het 
apostolaat. Doop^ avondmaal en apostolaat, ziedaar dus vol- 
gens EOTHF* de drie instellingen, waardoor Jezus een kerk heeft 
voorbereid. Zien we wat hiervan is volgens de synoptische 
evangeliën. Beginnen wij bij dat onderzoek, waarvan hier uit 
den aard der zaak slechts de hoofdtrekken zullen gegeven wor- 
den, met het Apostolaat. 

De doorgaande voorstelling der synoptische evangeliën is, 
dat Jezus, gewoonlijk gevolgd door een groote schare, ver- 
irouwelijker omging met de twaalf mannen, wier namen ons 
bewaard zijn op de Apostellijsten. Dit twaaftal zal zeker wel 
historisch zijn. Niet alleen de Apocalypse kent de twaalf 
apostelen als een bij elkander behoorend collegie (XXI: 14), 
maar ook Paulus spreekt van al ^ii^sK^ als een eenheid (I Cor. 



11 

XV: 5). Door hen. te kiezen volgde Jezus waarschijnlijk de 
gewoonte dier dagen en had hij de voortzsetting en uitbreiding 
van zijn prediking op het oog. Voor zooveel we van deze 
mannen weten, waren zij eenvoudige lieden, mannen met een 
warm hart, die den Meester innig lief hadden. Zij erkenden 
hem voor den Christus, en in hun ziel werd het geloof gebo^ 
ren aan de verheerlijking van den Heer, een geloof, dat de 
ergernis van het kruis overwon. 

Die liefde voor Jezus had evenwel niet het gevolg, dat zij 
in den geest van den Meester diep indrongen. Johannes en 
Jacobus konden vragen, dat de Heer hun gaf te zitten in 
zijn heerlijkheid één aan zijn rechter- en één aan zijn linker- 
hand (Mc. X: 37). En diezelfden moest Jezus ernstig be- 
straffen, toen zq vuur van den hemel wilden laten regenen op 
de onherbergzame Samaritanen (Luc. IX: 52 verv,). Toen 
Jezus van zijn lijden sprak en zijn jongeren wilde leeren, dat 
zoo hij de Christus was, hij een lijdend Messias zou zijn, kon 
Petrus dat niet begrijpen en moest het harde woord des 
Meesters hooren: //ga weg achter mij, satan, gij bedenkt niet 
hetgeen Gods, maar hetgeen der menschen is.'* (Mtth. XVI; 
22, 23)! Hoe weinig zij hadden begrepen van de universeele 
beteekenis van Jezus' beginselen leert ons dat woord der 
Emmaüsgangers: /r/Wij hoopten, dat hij Israël zou verlossen** 
(Luc. XXIV: 21). Niet zelden moesten zij dan ook van Jezus 
berispt worden over hun onverstand, In Jezus zagen zij den 
Christus, maar ziehier dan ook het eenige, wat hen onder- 
scheidde van de Joden in geloof en leven. 

Eeeds a priori is niet te verwachten, dat de Heer deze 
mannen met gezag zou hebben bekleed en tot een vast coUegie 
zou hebben aangesteld. Den naam van Apostel geeft Jezus 
hun dan ook slechts bij Lucas (VI: 13). Van een Apostolaat 
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vinden wij de sporen alleen bij Mattheüs, in de traditie de 
schriftelijke woordvoerder der Joodsch'Ohrisfcelijke partij, bij 
welke de twaalven uit oppositie tegen Paulus hoog werden 
verheven. Laat deze evangelist veel weg, wat, volgens Marcus, 
de Apostelen in een min gunstig daglicht zou stellen (Mc. 
IV: 33, VI: 52 e. a.), aan den anderen kant verheft hij 
de Apostelen hooger, dan de andere evangelisten. Wij zagen 
reeds, dat het zijn streven is, Petrus als den Apostel bij 
uitnemendheid te teekenen, Aan al de Apostelen laat hij 
Jezus de macht van binden en ontbinden geven (XVIII: 18); 
hun wordt toegezegd, dat zij, wanneer de Zoon des menschen 
zit op den troon zijner heerlijkheid, ook zitten zullen op 
twaalf tronen, oordeelende de twaalf stammen Israëls (XIX: 28). 
Vorens dezen evangelist geeft de Meester hun uitgebreide 
raadgevingen over hun verdere werkzaamheid. Dit geschiedt 
bij gelegenheid van de uitzending der twaalven in Galilea 
(hfdst X). Deze rede evenwel draagt de duidelijke kenmerken 
van compilatie. Van hetgeen bij deze uitzending is gesproken 
door Jezus bevatten Mtth. X: 1, 6 — 15, Mc. VI: 7 — 13, 
Luc. IX: 1 — 6 een tamelijk gelijkluidend bericht. Hetgeen 
nu echter bij Mattheüs volgt (vs. 17 — 22) heeft betrekking 
op de omstandigheden na Jezus' dood; de parallela daarvoor 
worden dan ook gevonden in de rede over de dingen der 
toekomst (Mc. XIII: 9 verv. , Luc. XXI: 12 verv). De 
overige woorden worden voor het grootste deel bij Lucas in 
een gansch ander verband aangetroffen, terwijl enkele niet 
rijmen met het bewustzijn van Jezus; vooral geldt dit van 
VS. 23 i, 32 en 33. 

Is het met deze rede zoo gesteld, bevat zij voor een goed 
deel vermaningen, die thuis behooren in de zoogenaamde parou- 
sieredenen, dan is het vermoeden niet ongewettigd, dat zij 
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gesteld is onder den invloed van latere gebeurtenissen, van 
een lateren toestand van het Apostolaat, maar door Jezus zoo 
niet is uitgesproken. Vinden wij deze uitspraken bij Mattheüs 
alleen , dan mogen wij ze stellen op rekening van zijn Joodsch- 
Christelijk streven. 

Hiertoe zou ook kunnen gerekend worden het laatste bevel 
van Jezus aan zijn discipelen volgens Mattheüs; maar daar 
dit het doopsbevel is, en de Doop als instelling van Jezus 
voor de kerk wordt aangemerkt, dienen wij hier iets langer 
bij stil te staan. Mtth. XX VUT; 19 dan zegt Jezus tot zijn 
leerlingen: //Gaat heen, maakt alle volken tot mijn leerlingen, 
hen doopende tot den naam des Vaders, des Zoons en des 
Heiligen Geestes." Gelijk de beide plaatsen, waar het woord 
êxKK>i<rix voorkwam, gelijk de uitspraken over het Apostolaat, 
zoo vinden wij ook dit bevel alleen bij den eersten evangelist. 
Mc. XVI: 16 toch, waar ook van het zich laten doopen 
sprake is, behoort tot het door de tekstcritiek voor onecht 
verklaarde slot van dat evangelie. Eeeds dat wij het alleen 
bij Mattheüs vinden, wiens streven, om de Apostelen te ver- 
heffen,, ons bleek, wekt vermoeden. Jezus zou het bevel voorts 
gegeven hebben gedurende zijn tweede verblijf op aarde na 
zijn opstanding. Van dat tweede verblijf weet Paulas niets ; 
bij hem zijn opstanding en verheerlijking één (Eom. VIII: 34, 
Ef. I: 20): over het algemeen schijnen de oudste Christenen 
€r even zoo over gedacht te hebben (Apoc. I: 18, Heb. I: 3). 
Dit tweede verblijf is eerst ontstaan in een verdere ontwikke- 
ling der opstandiugssage ^). Voorts vinden wij nergens elders 
in de evangeliën de doop gesteld tot voorwaarde om Jezua' 
discipel te worden. Overal integendeel zijn het zuiver zedelijke 



^) Scholten, Oudste evangelie, p. 814 Yerv, 
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eischen^ die den volgeling van Jezus worden gesteld. Om 
slechts dit ééne te noemen: in ditzelfde evangelie (XVI: 24) 
voidert Jezus van die achter hem wil komen, zelfverlooche- 
ning. Nergens vindra wij door Jezus zulk een afgepaste 
formule gegeven. Ja een symmetrische belijdenis in drie 
deden is stdlig niet in den geest des Meesters, wiens vrije 
spiritneele opvatting van den godsdienst juist zoo he?ig gekant 
was tegen der Joden formalisme. Evenmin is in zijn geest, 
cUit hij zich zelf als voorweip van godsdienstig geloof zou 
hébben voorgesteld. £erdt later zou men Jezus , den van God 
gezonden Christus, een plaats geven naast den Vader. Hij 
zelf predikt het evangdie des kooinkrijks, niet zich zei ven: 
^niet die Heere, Heere roepen, maar die den wil doen des 
Vaders zullen het koninkrijk binnengaan** (Mtth. VII: 21). 
Aan den anderen kant blijkt historisch, dat de discipelen de 
hier door Jezus hun opgedragen heidenmissie niet hebben 
vervuld. Integendeel bij het zoogenaamd Apostelconvent te 
Jeruzalem werd bedoten, dat Paulus tot de heidenen zou gaan 
en de overige apostelen tot de besnijdenis (Gal. II: 9). De 
todating der heidenen tot het Messiasrijk vond bij hen geen 
onverdeelden bijval. En wat de formule betreft, blijkt niet 
minder zeker, dat zij bij den doop, in den eersten tijd 
althans, niet is gebruikt, zelfs niet door Petrus (Act. VI [I: 
16, X: 48). 

Vatten wij dit alles sam^, dan is het hoogst onwaar- 
schijnlijk, dat Jezus het doopsbevel zal hebben gegeven ; 
terwijl het zich uitnemend laat verklaren uit een latten 
kerkelijken toestand, toen èn de doop als noodzakelijke in- 
wijdingsplechtigltöid in de gemeente was verordend, èn de 
persoon van Jezus met en naast God tot voorwerp des ge- 
loofs geworden, de belijdenis van dezen met den EL Geest 
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als den leidsman der kerk na Jezus ^ verbindfende kracht had 
verkregen i). 

Eindelijk nog de andere door Jessas ingestelde plechtigheid^ 
het Avondmaal. Uit de vier berichten over dien laatsten 
maaltijd vorens de synoptische evv. en volgens Paölus ®) , 
U^kt zonder onderscheid^ dat Jeaus bij dat laatste paa^ch- 
maal, dat hij met rijn vrienden vierde, overweldigd doot de 
gedadite aan zijn wellidit zeer nabijsijnd sterven > onder de 
tëekemen van het gebroken brox>d en den vergoten mjfli diêfn 
dood symboKstïh beeft voorgesteld^ tn daiarbq van bet veï« 
bond, in zijn bloed gesticht, gebroken heeft. Tot Ssoovet 
ncfg niets van -een plechtigheid, ingesteld voor een kerk. Na 
volgen echter, bij Lucaè na het uitreiken van het brood, bij 
Banlns na brood en beker de woorden tovto Tromr^ sU tviv 
èfiviv üvifivvi^iv. Gesteld, Jezus heeft deze woorden gespro- 
ken, dan nog zijn zij alleen gericht tot zijn discipelen. Lezen 
wij evenwel in de Handelingen over de maaltijden der eerste 
Christenen, dan krijgen wij niet den indruk, dat die zijn ge- 
houd^fi alken ter gedachtenis van J^us* sterven. Dit is e^^t 
het geval met het isTirvov xvptxKÓVj dat in de Corinthische 
gemeente werd gevierd. Eerst in paulinische kringen dus 
schijnt van een eigenhjk avondmaal gesproken te kunnen 
worden. Verwonderen kan ons dat niet. Paulus is de eerste, 
in wiens opvatting van het Christendom de dood van Jezus 
«eïi gewichtige plaats inneemt. Bij de meer Joodschgezindc 
Christenen werd veel meer nadruk gelegd op de verhee^rlijking 
Van JezuS) waardoor de ergernis van bet kruis was overwonnen. 



^) Vergelijk scholten, de Doopsformule , eerste hoofdstak. 
2) Mtth. XXVI: 26—29; Mc. XIV: 22-^26 j Lac. XXII: 19, 20; 1 Cor. 
XI; 23—25. 
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Lezen wij nu de woorden : /^doet dit ter mijner gedachtenis/' 
alleen in het bericht bij Paulus en in dat van het evangelie 
van Lucas ^ dat het meest de paulinische traditie heeft be- 
waard ^ terwijl de andere evangelisten, Marcus en Mattheüs, ze 
niet kennen, dan ligt het vermoeden voor de hand, dat die 
woorden ook eerst in paulinische kringen in het instellings- 
bericht zijn opgenomen. Onmogelijk is dit niet, daar ook in 
de paulinische traditie eerst v66r S/<zd)jxj; , het verbond in Je- 
zus' bloed gesticht, is ingevo^d scxivii, het nieuwe verbond. 
Zijn zoo de woorden, waarop vooral de instelling berust, 
hoogst waarschijnlijk eerst later in het bericht daarvan inge- 
voegd, dan vervalt ook het avondmaal als een door Jezus 
voor de kerk ingestelde plechtigheid ^). 

Ons onderzoek naar de beide plaatsen, waar het woord 
eKK^vjalx voorkomt, naar de instelling van het apostolaat, van 
doop en avondmaal, waarbij, gelijk gezegd is, slechts op de 
hoofdzaken kon worden gelet en de resultaten der nieuwere 
critiek voor een deel zijn gevolgd, heeft niets opgeleverd, 
wat ons dwingen zou, onze a priori opgevatte meening, dat 
Jezus geen kerk gesticht heeft, te laten varen. 

Doch wij kunnen nog een stap verder gaan. In den regel 
heeft Jezus' onderwijs tot inhoud: het koninkrijk Gods. Een 
eenvoudige lezing der synoptische evangeliën kan ons hiervan 
overtuigen. Volgens Marcus (I: 15) en Mattheüs (IV: 17) 
trad Jezus met de prediking van dat koninkrijk op: het 
koninkrijk is nabij, bekeert u. Deze prediking op zich zelf 
was niets nieuws. De Joden van Jezus' dagen, vooral het 
volk, verwachtten de komst van de ^xai^six tou ésov of toóv 



') Vergel^*k: Dr. j. j. peins, de Maaltijd des Heeren in de Korinthisehe 
gemeente ten tijde van Paulut, vooral p. 18 — 27 en 76 — 86. 
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oöpocvuv. Eeeds van ouds leefde de verwachting, dat het volk 
van Israël, het ware volk Gods, niet meer verdeeld en ver- 
scheurd, maar één geworden, met alle macht en heerlijkheid 
heerschen zou over de volken der aarde onder een koning uit 
Davids stamhuis. De Heidenen, gebogen onder hun scepter, 
zouden dan met hen opgaan naar de heilige stad en allen 
zouden Jahve vereeren. Door den druk der Bpmeinen was 
die hoop weer sterk aangewakkerd. Zoo had die verwachting 
onder Israël een religieuse, maar ook een politieke zijde. 

Jezus sluit zich dus aan, in zijn onderwijs over de fioctriKeiXi 
aan hetgeen hij vond. Maar dat koninkrijk zou bij hem ge- 
heel iets anders zijn, dan bij zijn tijdgenooten. Wel bleef bij 
hem de ^xtriKsi» nog een toekomstige heilsstaat, maar niet 
van politiek geluk, niet van heerschappij over de volken; zij 
droeg bij hem eenig en alleen een religieus karakter. Wat 
toch zijn de voorwaarden, die hij stelt om dat rijk in te tre- 
den? Bij zijn tijdgenooten was de voorwaarde deze: Jood te 
worden, de wet te volbrengen. Die het stiptst alle geboden 
vervulde, zou in het koninkrijk de eerste plaats bekleeden. 
Die deze niet opvolgde, was buitengesloten. Van dit alles bij 
Jezus niets. Integendeel juist hierin onderscheidt hij zich van 
deFarizeën, bij wie zoo overwegend nadruk lag op het uitwen- 
dige, dat het innerlijke schade leed (Mtth. XXIII: 16 verv.). 
Wordt bij Jezus alles beheerscht door zijn reiner opvatting van 
het zedelijk leven en zijn nauw daarmee samenhangend geloof 
in God als den Vader van allen en van ieder in het bijzonder, 
dan moesten ook de voorwaarden, om in de groote gemeen- 
schap van de kinderen des Vaders te worden opgenomen, geen 
andere dan ethisch-religieuse zijn. //Bekeert u'^ is dan ook 
het eerste woord, dat volgt op de aankondiging van de na- 
bijheid van het godsrijk. En wat Jezus onder die [isrivoix 

% 
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verstaat, wat is het anders, dan dat de mensch tot zich zei ven 
gekomen, tot inzicht van zijn treurigen toestand, opstaat uit 
aiju vernedering en terugkeert van het pad des verderfs tot 
aijn Yader. In dien Vader moest hij dan ook getooven. De 
TrioTTtgy ziedaar wat Jezus eischt van den burger van het 
Godsrijk. Zij is bij hem een toestand der ziel, nauw verwant 
aan vertrouwen en in haar diepste wezen altijd gericht op God. 
Alleen vertrouwende overgave aan God, het doen van diens 
wil, wordt gevorderd van het kind des hemelschen ^Vaders. 
Daarom noemt Jezus de Trcci^i» de zonen des koninkrijks (Mc. 
X: 13—16; Mtth. XVIII: 1—4) en stelt hij boven de ^Ikxioi 
en de (roCpoi, de dfAapra^^oi en de v^ttioi, In dezen zag hij 
die nederigheid en eenvoudigheid, die noodig wareu om zich 
geheel aan God te kunnen overgeven. Telkens dan ook dringt 
hy aan op die nederigheid, op vergeveiisgezindheid, onbe- 
zorgdheid, zachtmoedigheid, reinheid, in één woord op dat 
alles, wat samengevat kan worden in dat ééne, het doen van 
den wil des Vaders (Mtth. VII: 21). 

Zoo zijn die voorwaarden enkel religieus. Vervuld kunnen 
zij dus worden door ieder godsdienstig mensch. De Parizeer 
en de tollenaar, de Sadduceër en de eenvoudige zoon van het 
volk, allen kunnen dat rijk binnen gaan, mits zij vroom zijn, 
de religieuse eischen door Jezus gesteld volbrengen. 

Is God niet de Vader van allen, die zijn zon doet opgaan 
over boozen en goeden, en regent over rechtvaardigen en 
onrechtvaardigen; tot wien allen, die berouw gevoelen over 
hi^n zonden, kunnen heengaan zonder iemands tusschenkomstP 
Hiermee is uitgesproken het meest volstrekte universalisme. 
Ieder, die die zedelijk-godsdienstige voorwaarden vervult is burger 
van het Godsrijk. Hiermee is tevens uitgesproken het zuiver 
spiritueele karakter van dat Godsrijk. Van alle politiek hield 
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Jezus zich vrij (Mc. XII: 13—17); het woord in het vierd» 
evang^e hem in den mond gel^d: /^mi}n koninkrijk is niet 
van deze wereld/^ is in Jezus' geest. De zegeningen van 
het Godsrijk zijn dan ook geestelijk (Mtth. XVIII : é; V : S verv). 

Uit zijn betrekking tot het Godsrijk, waarvan hij óle ver- 
kondiger, ja de stichter en de drager was, vloeit bij Jezus 
voort de waarde, die hij toekent aan zijn eigen persoon. H^ 
is zich bewust iets wezenlijks te zrjn en te doen in de wereld. 
y^Meer dan Jona en Salomo is hier,'' kon hij zeggen, en 
tegenover hetgeen de ouden gezegd hadden stellen: /yik zeg 
u". Maar die meerderheid, welke Jezus zich bewust is te 
bezitten, is een zedelijke. Hij eischt geen onderwerping aan 
zijn gezag. Hij stelt zijn eigen persoon niet tot voorwerp 
des geloofs. Zijn persoon is niet onmisbaar in zake van 
godsdienst. Hij strooit het zaad uit, van zdf zal het opschie- 
ten. Hij legt het zuurdeeg in het meel, dit zal zelf het meel 
doorzuren. En ik behoef slechts te herinneren aan dat koninklijk 
woord: /ywie een kwaad woord zegt van den Zoon des Men- 
schen het zal hem vergeven worden." 

Jezus wilde dan ook niets nieuws verkondigen, zich niet 
afscheiden van het bestaande. De historie leert dit en beves- 
tigt zoo onze voorgaande beschouwing; Jezus heeft zich altijd 
aangesloten aan het godsdienstig leven van zijn volk. Hij 
bleef Jood. Hij bezocht de synagoge. Naar Jeruzalem ging 
hij op ter feestviering. De bepaalde vasten, gebeden, aal- 
moezen heeft hij niet afgeschaft. Maar wat hij wilde, was, 
dat godsdienstig leven van zijn volk te hervormen. Lag daar 
alle gewicht op de vormen, op het uitwendige, Jezus verlegde 
het zwaartepunt van buiten naar binnen. Op het inwendige, 
op de gezindheid des harten kwam bij hem alles aan. Zoo 
trachtte hij een anderen geest te brengen in de Joodsche kerk, 

2* 
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waarin hij leefde. Als het geoorloofd is, het mindere met 
het meerdere te vergelijken, dan zou ik in Jezus* streven iets 
soortgelijks willen zien, als in dat der piëtisten in de Luther- 
sche en Hervormde kerk. Trachtten deze de kerk te hervor- 
men door het zwaartepunt te verleggen van de leer in het 
leven, zij bleven met dat al toch rechtzinnige geloovigen. 
Ook Jezus* doel was in de Joodsche kerk een ander leven te 
wekken door een reiner opvatting van den godsdienst te pre- 
diken, door voor den religieusen mensch te stellen zedelijke 
eischen en die alleen. 

Leert ons de geschiedenis, dat Jezus zich nooit heeft afge- 
scheiden van het godsdienstig leven zijns volks, dit wordt 
bevestigd door hetgeen wij weten van zijn eerste volgeliogen 
na zijn dood. Het eenige, wat de eerste Christenen uit de 
Joden van hun vroegere geloofsgenootén onderscheidde, was, 
dat zij in Jezus van Nazareth zagen den Messias, die weldra 
zou wederkomen. Overigens bleven zij èn in leer èn in gebrui- 
ken rechtzinnige Joden. Wel een bewijs, dat Jezus geen van 
het Jodendom afgescheiden kerk heeft gesticht, zelfs niet 
voorbereid. Zou hij, de man die het Godsrijk kwam prediken, 
zulk een kerk hebben kunnen, hebben willen stichten? Zijn 
taak was hooger en heerlijker, dan het stichten eener Chris-» 
telijke kerk. 



§ 2. 



PAULUS. 



Toen het groote werk van Jezus dreigde verloren te gaan 
in een secte van het Jodendom, was Paalus de man^ die het 
vuur door den Meester ontstoken helder deed ontvlammen. 
Hij was het, die, diep ingedrongen in de beginselen door 
Jezus verkondigd, deze gekleed heeft in een vorm, waardoor 
zij te beter in de wereld, in verstand en hart van zoovelen 
konden worden opgenomen. Van nature Farizeër, maar in 
goeden zin, had hij de wet streng opgevat. Haar geboden 
trachtte hij alle te vervullen. Ieder die haar aanrandde, haar 
ondermijnde was vervloekt. Het pleit voor de scherpte van 
zijn blik, dat hij het gevaarlijke van de nieuwe secte van 
Jezus* volgelingen voor het Jodendom inzag. Van daar zijn 
hevige vervolgingen. Maar hoe ernstiger hij het met de wet 
nam, hoe meer hij voor haar ijverde, hoe meer ook de over- 
tuiging bij hem levendig werd, van het onmogelijke om aan 
al haar eischen te voldoen. Het gevoel van schuld wekte zij 
op, maar rust voor het gemoed was bij haar niet te vinden. 
Zoo ontstond in zijn gemoed een conflict. In dien tijd van 
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twijfel was hij getuige van den heldenmoed, waarmee de 
Christenen voor hun geloof leden, stond hij op de strafplaats 
van den eersten martelaar, Stefanus. Zou waarlijk die Jezus 
de Christus zijn? Zou daar rust zijn te vinden? Al heviger 
werd de strijd in zijn binnenste. Al meer en meer pleitte 
voor de waarheid van het Christendom j al zwakker werd zijn 
overtuiging, dat Jezus een valsche Messias was geweest. Ein- 
delijk ontstaat de krisis. Anders had hij Jezus leeren beoor- 
deelen. De Christus was hij, verheerlijkt bij den Vader. Op 
den weg naar Damascus zag hij hem. Maar was de gekruiste 
verheerlijkt bij God, dan was ook de wet, die verbood hem 
voor den Messias te erkennen, geoordeeld. De wet kan slechts 
een tijdelijke beteekenis gehad hebben. Zij heeft gediend als 
tuchtmeesteres vóór het Evangelie, maar met de komst van 
Christus is zij te niet gedaan. Dat heeft Paulus ingezien en 
daarin ligt het onderscheid tusschen hem en de eerste 
geloovigen. 

Is de wet voorbijgegaan en daarmede het kenmerkende van 
het Jodendom, dan is er ook geen onderscheid meer tusschen 
Jood en Heiden, Allen toch hebben gezondigd en voor allen 
is Hiaar één weg ter rechtvaardiging, het geloof. Aan de 
Heidenen zou Paulus dan ook gaan brengen de blijmare van 
het evangelie. Klein-Azië en Griekenland trekt hij door, 
overal predikend het evangelie des kruises. 

Het ligt in den aard der zaak , dat zij , die door des Apostels 
prediking gewonnen werden voor hel Christendom zich ver- 
eenigden ten huize van een der broeders tot het houden van 
samenkomsten. Zoo ontstonden de gemeenten. En zoo zijn ze 
waarschijnlijk ook ontstaan in die plaatsen, waar het evangelie 
niet door een Apostel werd verkondigd, b. v. te Rome. Ze- 
kerheid zou in dit opzicht te verkrijgen zijn, als wij iets 
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meer wisten van de zoogenaamde huisgemeenten {iKK^r^trlxi 
Ko^T óïkqv)^ die vermeld worden op vier plaatsen (Rom. XVI: 
5, I Oor. XVI: 19, Col. IV: 15, Philem. 2) en dan 
nog wel enkel in groeten. Wat van haar wordt gezegd, 
berust dus geheel op hypothese; de vraag is, welke is de 
waarschijnlijkste. Stellig verwerpelijk is de meening van 
oude interpreten, als theodoeetüs en theophylactus ^), la- 
ter ook omhelsd door koppb, flatt e. a. als zouden er on- 
der verstaan moeten worden de huisgezinnen der genoemde 
personen. De oude verklaarders roemen om strijd de virtus 
en pietas van Aquila en Priscilla, Nymphas, Philemon. Ver- 
werpelijk is dit gevoelen, omdat èxK^^vjaicc nooit beteekent 
huisgezin. 

Kist ^) meent, dat in verscheidene, vooral groote steden 
het Christendom van verschillende zijden is binnengedrongen. 
Trachtte Paulus, waar hij predikte, de Christenen tot één 
gemeente te vereenigen, die vereeniging bleef langer achter- 
wege in die plaatsen , waar geen Apostel het Christendom had 
gebracht. Daar ontstonden kleinere vereenigingen aan de 
huizen van hen , door wie het Christendom in zulk een plaats 
verkondigd was; vereenigingen, die ieder op zich zelf een 
zekere zelfstandigheid behielden. Bewijzen voor die stelling 
vindt hij èn in de opschriften der brieven aan de gemeen- 
ten te Rome, Efese en Colosse, die luiden roïg iyioig , èn 
in die brieven zelve, waarin geen spoor van een goed 
ingerichte gemeente te vinden is. Voorts in de beschrijving 
der twisten in Corinthe (1 Cor, I: 10 verv.) en in de Ignati- 



ï) SuicEBUS, Thesaurus I. p. J051. 

») Archief voor kerkelijke geschiedenis ^ deel II. p. 1—61 en X. p. 102 
verv. 
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aansche brieven. Wat de hoofdzaak betreft deelt baur in deze 
opvatting i). 

Lijnrecht hiertegenover ataat het gevoelen van rothk ^). 
Deze stelt zich de gemeenten voor als terstond gevormd en 
geregeld met een collegie van presbyters aan het hoofd. De 
huisgemeenten zijn bij hem vergaderingen ten huize van som- 
mige gemeenteleden. Tegen de ,/Kistsche Construction" voert 
hij aan, dat deze de eenheid der gemeenten oplost. Wat de 
partijen te Corinthe betreft, beroept hij zich op de beide 
brieven, die gericht zijn aan de gemeente in haar geheel en 
vooral op Paulus* handelwijze tegenover den ontuchtige 
(ICor. V). 

Reeds heeft men bemerkt, dat de voorstelling van kist mij 
waarschijnlijker voorkomt, dan die van rothê. Toch meen 
ik, dat deze te recht bestrijdt het gevoelen van kist, als 
zouden in de (rxi^^f^ocrx te Corinthe zulke huisgemeenten te 
vinden zijn. Moge de gemeente al niet zoo goed geregeld 
zijn, als hij meent, toch blijkt uit de namen der partijen en 
uit de gansche voorstelling der zaak bij Paulus, dat wij hier 
aan een geheel andere verdeeldheid te denken hebben. Die 
veideeldheid toch schijnt een dogmatisch karakter te hebben 
gedragen. De secte, die zich naar Cephas noemde zal wel 
bestaan hebben uit die Christenen, die in den Jeruzalemschen 
apostel de oppositie geïncarneerd zagen tegen Paulus' aposto- 
laat en tegen zijn vrijzinnige opvatting van het Christendom. 
Maar vooral in de secte die zich naar Christus noemde, gaat 
het niet aan, een huisgemeente te zien. Ook zij waren een 
partij in de Corinthische gemeente, en wel allerwaarschijnlijkst 



ï) Fastoralbriefe S. 88 f. 

5) Anf. der Chr. Kirehe I. S. 193 ff. 
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der Petrinische richting zeer toegedaan. Als zij toch geweest 
waren die Christenen, die zich boven de geloofsverdeeldheid 
verhieven , is het niet wel te begrijpen , waarom Paulus hen onder 
de secten noemt. Zij waren dan juist de mannen naar des 
Apostels hart, die de eenheid der gemeente in het oog hielden. 
In elk geval kan bij deze secten niet aan huisgemeenien ge- 
dacht worden. Afgezien echter van dit bezwaar, geloof ik, 
dat werkelijk het ontstaan der gemeenten gedacht moet worden 
op de wijze, als kist en ook baur dit voorstellen ^). 

Door dit weinige over het ontstaan der gemeenten zijn wij 
toch van Paulus afgedwaald. Gelijk wij zagen vereenigden 
zich dan, door zijn toedoen vooral, in de plaatsen, waar hij 
predikte, de nieuw bekeerden tot een gemeente. Maar zijn 
zorg voor de door hem toegebrachten eindigde niet, als hij de 
plaats verliet, waar hij het zaad had uitgestrooid. Dagelijks 
heeft hij zorg voor al de gemeenten, schrijft hij aan de Co- 
rinthiërs (II Cor. XI : 28). Daarvan getuigen de brieven door 
hem geschreven. Van de op zijn naam in het N. T. voor- 
komende brieven zal ik in deze § alleen behandelen dien 
aan de Romeinen, de beide aan de Corinthiërs en dien aan 
de Galatiërs; terwijl ik aan het slot met een enkel woord 
spreken wil van die aan de Filippiërs en aan de Thessa- 
lonikers. De leden, waarom ik mij bepaal tot de vier groote 
brieven Hgt voor de hand. Deze alleen zijn omnium consensu 
van Paulus; en ik hoop, dat ook mijn onderzoek iets zal 
bijdragen tot bevestiging van het onder de nieuwere critici 
vrij algemeen aangenomen gevoelen, dat de brieven aan de 



') Waarschijnlijk is dan ook de naam tKxX^oiu het eerst gegeven aan de 
samenkomsten der Christenen en eerst later toegepast op de geheele gemeente 
(I Cor. XI: 18, XIV: 19, 28, 34, 35). 
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Mfesiërs eu Colossers en stellig de zoogenaamde Paslomalbrieven 
niet Tan de hand des Apostels zijn. 

In deze geschriften gebruikt Paulus het woord èxyc^tfttlcc 
soms in zeer ruimen zin. Bijvoorbeeld als hij zegt: tv}v 
sKKKviiTlocv vervolgd te hebben (I Cor. XV: 9, Gal. I: 13, 
Fil. III : 6) , wij zouden zeggen de Christenen, Zoo ook I Cor. 
XII: 28, waar de Apostel spreekt van sommigen, door God 
gesteld in de gemeente tot apostelen, tot profeten enz. Dit 
kan, blijkens de apostelen, moeielijk van de Corinthische 
gemeente alleen gelden. Soms duidt hij met het woord aan, de 
geloovigen aan bepaalde plaatsen. Zoo spreekt hij van gemeenten 
van Galatië (I Cor. XVI: 1, Gal. I.: 2), van Azië (I Cor. 
XVI: 19), van Macedonië (II Cor. VIII: 1). Eom. XVI: 14 
komt voor: aA eKKKvi^ioci tocv êêvcov , gemeenten van heidenschen 
oorsprong; en Gal. I: 22, (xl ijcK?,, Tïjg "Icv'SxIccg ol\ iv Xpicrrcp^ 
de Christelijke gemeenten van Judea tegenover de Joodsche. 

Als de Apostel tot de gemeente spreekt, noemt hij haar niet 
zelden fxxA. tov Sscv (I Cor. I: 2, X: 82, XI: 16, 22, 
XV: 9; II Cor. I: 1; Gal. I: 13; I Thess. II: 14; II Thess. 
I: 4); eenmaal komt voor i^xA. rov %/j/o-toD (Hom. XVI: 16). 
Paulus denkt zich dan de gemeente als een vereeniging door 
God bijeengeroepen (Rom. VIII: 28; I Cor. I: 9), de Chris- 
tenen zelf heeten dan kKyitoi (I Cor. I: 2). Heeft God de 
gemeente bijeengeroepen, en is de Khy,(nc Gods zóó roepen, 
dat men wordt toegebracht, dan behoort zij hem toe, is zijn 
eigendom. Zoo wordt ook Num. XVI : 3 en XX : 4 gesproken 
van de niH^ /Hp. De genitivus lov %p/(7Tcy is evenzoo 
possessivus. Heeft God de Christenen geroepen, het is in 
Christus, dus behoort de gemeente ook hem toe, is een Chris- 
telijke. Door die toevoeging wordt de gemeente onderscheiden 
van elke andere iKK^yjari^. 
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Geldt dit van het gebruik van l^t woord ixxAifW^ bij 
Paulus in het algemeen^ bij ons nader onderzoek aangaande 
zijn denkbeelden over die gemeente Gods zal het blijken^ dat 
wij ons hoofdzakelijk te bepalen hebb^ tot de brieven gericht 
aan de Corinthische gemeente ^ nader nog tot den eersten aMi 
de Christenen aldaar. Niet alsof Paulas in dien brief het 
caput de ecclesia van zijn dogmatiek behandelt, verre van 
daar. Welk een dogmatische geest de Apostel ook was, zijn 
brieven hebben alleen de strekking te voorzien in de geeste- 
lijke behoeften van die gemeente, waaraan zij gericht zijn. 
Van daar hun groote verscheidenheid. Is het hem in den 
brief aan de Eomeinen voornamelijk te doen om het Godsplan 
te rechtvaardigen, dat zooveel Heidenen geloovig werden tegen- 
over de weinige Joden, die tot de gemeente toetraden; in dien 
aan de Galatiërs tracht hij de geloovigen weder terug te bren- 
gen lot het evangelie der vrijheid, dat hij hun had verkon- 
digd en waarvan zij dreigden af te vallen door de joodsch- 
gezinde leeraars, die wet en besnijdenis predikten. Verdedigt 
hij in den tweeden brief aan de Corinthiëis sterk zijn Aposto- 
laat, in den eersten, aan de Christenen aldaar gericht, dringt 
hij vooral aan op de eenheid en de goede orde in de ge^ 
raeente. Dringend noodig mochten deze vermaningen heeten. 
Twist en scheuring toch deden aldaar aan de goede zaak 
groot nadeel. Door de verdeeldheid der gemeente in partijen, 
waarbij de een zich noemde naar Paulus, de ander naar Apol- 
los, een derde naar Petrus, een vierde naar Christus, werd 
niet alleen de eenheid verstoord , maar werd er ook minder 
nauwkeurig gelet op de zedelijkheid van de broeders en liet 
over het algemeen de goede orde in de samenkomsten en vooral 
bij het avondmaal veel te wenschen over. Hiertegen te waar- 
schuwen, de gemeente te wijzen op haar eenheid, haar rein- 
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heid, ziedaar wat Paulus wil in dezen brief. Uit de practi- 
sche wenken^ over dit een en ander gegeten, zullen wij dan 
moeten opmaken^ wat Paulus^ denkbeelden zijn over de ecclesia. 
Toch zullen wij ons niet uitsluitend tot dat geschrift moeten 
beperken. Al reeds dadelijk het eerste punt^ waarop ik de 
aandacht wilde vestigen, de verhouding tusschen de gemeente 
der Christenen en het oude volk Gods, m. a. w. in welken 
zin Paulus de Christenen noemt het "Itrpxii?^ tov isov, vindt 
zijn oplossing in den brief aan de Oalatiërs. Het is noodig 
deze vraag vooraan te plaatsen, daar, gelijk later blijken zal, 
de beschouwing over deze zaak het groote punt van verschil 
uitmaakt in de leer over de kerk tusschen Paulus en zijn 
tegenstanders. Maar ter zake. Gal. YI: 16 vinden wij de 
uitdrukking 'lo-p^ifA roy öfoD, het Israël, dat God toebehoort, 
het ware Israël. Na in vs. 15 gezegd te hebben, dat noch 
besnijdenis, noch voorhuid iets beteekent, maar alleen een 
nieuw schepsel, gaat de Apostel in vs. 16 voort; en zoovelen 
naar dezen regel wandelen, vrede over hen en barmhartigheid, 
Ko^i stt) rhv 'lö-p^ïifA tov êsov. Tot recht verstand dezer woorden 
hangt alles af van de vraag of Kxi hier verbindt, dan wel 
verklaart. Neemt men het eerste aan, dan moet 'lö-p^^A tgv 
Ssov verstaan worden van de Christenen uit de Joden, terwijl 
otroi en ocvrouq dan zien op die uit de Heidenen, ten zij men 
met RÜCKBRT en de wette vertale: heil over alle ware Chris- 
tenen en bijzonder over de Joden-christenen. Bij deze laatste 
opvatting wordt oaoi ten minste in het algemeen van alle 
Christenen verklaard, wat m. i. moeielijk anders kan. Het 
groote bezwaar tegen de uitlegging, dat icxi verbindend is, is, 
dunkt mij, gelegen in het onverklaarbare van het hier afzon- 
derlijk vermelden der Christenen uit de Joden. Heil over 
allen, zegt Paulus, die naar dezen, den in vs. 15 genoemden. 
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regel wandelen. Waarom moeten nu de Joden-christenen nog 
eens genoemd worden? Waarlijk daarvoor hadden zij Paulus 
geen reden gegeven in de Galatische gemeenten. Maar gesteld 
eens Paulus had hier op hen gedoeld, zouden dan de lezers 
van den brief hem begrepen hebben? Had hij in de allegorie 
van Sara en Hagar (IV: 21 verv.) hen niet geleerd, hoe het 
O. T. zelf aanduidt, dat de Christenen kinderen waren niet 
der wet maar der belofte, en dus Abrahams echt kroost, de 
zonen der vrije vrouw en niet der dienstmaagd? Hoe niet 
het tegenwoordig Jeruzalem, maar het hemelsche, d. i. : het 
Godsrijk, waarin geen wet heerscht, der Christenen moeder is? 
Konden zij niet lezen, dat cJ ix Wo-Tfcü^ Abrahams zonen zijn; 
dat, indien zij Christus toebehoorden, zij Abrahams zaad wa- 
ren (III: 7, 29)? Hoe konden dan de Galatische Christenen 
dit Israël Gods uitsluitend van Joden-christenen verstaan? De 
eenig mogelijke opvatting is kccI hier explicatief te verstaan ^). 
Paulus noemt hier alzoo alle Christenen het Israël Gods, het 
ware Israël ; alle Christenen , Joden en Heidenen beide , zonder 
eenig onderscheid. Van Abraham zijn zij zonen, van hem, 
die geloofde aan de belofte Gods, voordat hij de besnijdenis 
ondei^ng. Zoo geldt voor God Jood noch Griek , dienstknecht 
noch vrije, man noch vrouw, maar alleen een nieuw schepsel. 
Zoovelen Christus toebehooren, en dat kunnen allen, zoo zij in 
hem gelooven, zijn Abrahams zaad. Het ware Israël zijn dus 
de Christenen als een nieuw volk ^). 

Na dit punt voorop te hebben gesteld, waarin wij zien 
zullen, dat de schrijver der Apocalypse, maar ook nog die 
van den brief op naam van Jacobus en zelfs van den eersten 



ï) Vergel. Joh. I: 16, I Cor. III: B, XV: 38. Winee, Orammatik S, 388 
5) Verg. Rom. II: 28, 29, IV: 9 verv. IX: 6, 7. 
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op naam van Petrus, van Paulus verschillen, bepalen wij ons 
van nu aan tot hetgeen de Apostel ons leert vooral over de 
heiligheid en eenheid der ecclesia. Zooals ik reeds opmerkte 
z^ de eerste brief aan de Corinthiërs ons daartoe vooral de 
stof opleveren. Na van hoofdstuk I vs: 10 van genoemden 
brief af de heerschende verdeeldheid in de gemeente bestraft 
te hebben, had Paulus de Corinthiërs aangetoond, hoezeer zij 
nog önnelijke menschen waren, nog v^t/q/. Een bewij« daar- 
voor is, zegt hij hfdst. III, dat gij u noemt naar Paulus, 
naar ApoUos. Deze zijn toch niet anders dan dienaren, door 
^^6 gij geloovig zijt geworden: ik plantte > ApoUos drenkte, 
maar de wasdom komt van God. Zoo zijn dan noch ik, noch 
Apolks iets, maar Qod, die den wasdom geeft: QoAs mede- 
arbeiders zijn wij, ésov ysupyiov , êeov oiKo^ofAti s(tt€. 

De gemeente wordt hier vergeleken bij een akker, waarop 
door verschillende arbeiders wordt gewerkt, en wel een akker, 
die God toebehoort. Paulus had er het geloof op geplant, 
Apollos had het gekweekt en zoo moesten anderen voortgaan 
met er op te arbeideo. Uitvoeriger wordt die gedachte ont- 
wikkeld in het volgende beeld, dat van het gebouw. Ook 
hier wordt minder geleerd wat de gemeente is, dan wel wat 
de leeraars in haar midden zijn, enkel bouwlieden op het 
fondament door den Apostel gelegd. Maar ook hij zelf staat 
niet hooger, want waar hij den grondslag legt, is het Karoi 
r^v X^piv Tov ê€Ov, Dat fondament, door den Apostel gelegd, 
is Jezus Christus. Diens verschijning en werk had hij aan 
de Corinthiërs gepredikt^ en zóó als het ware hem ge- 
maakt tot het eigendom van de gemeente; tot den grondslag, 
waarop hun aller geloof, hun gemeenschap rustte. Dat fonda- 
ment bleef onveranderd hetzelfde; niemand kon een ander 
leggen; maar ieder moest op dien grondslag voortbouwen. In 
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den dag der parousie^ wanneer vuur ieders werk zou beproe- 
ven , zoa openbaar worden, wat ieder daarop gebouwd had. 
Zoo ligt het fondament der gemeente onwrikbaar vast^ maar 
nog moet het gebouw worden opgetrokken. Hiertoe moeten 
de bouwlieden, de verschillende leeraars, krachtig meewerken. 
Maar zij zijn en blijven toch slechts dienstknechten van den 
grooten bouwmeester, God. Van elders blijkt, hoe Paulus 
wil, dat alles in de gemeente tot haar opbouw zal medewerken. 
Zoo raadt hij aan, dat, wat iemand in de samenkomst ook 
voordrage, alles strekken moet tot stichting der gemeente 
(I Cor. XIV: 26). Hfdst. VIII: 11 noemt hij, als hetgeen 
sticht tegenover de kennis, de liefde. En Rom. XIV: 19 
wekt hij op, om na te jagen, wat strekken kan tot onderlinge 
stichting. Zoo heet de gemeente het gebouw Gods vooral met 
het oog op hetgeen ieder, in de voornaamste plaats de eerste 
leeraars in haar midden, tot haar verdere voltooiing konden 
toebrengen. De gemeente is zelf l>et bouwwerk Gods, niet 
het huis, waarin de Christenen wonen. 

Had de Apostel in vs. 10 — 15 van dit derde hoofdstuk voor- 
namelijk het oog op de bouwlieden, in vs. 16 en 17 leert hij 
den aard van het gebouw kennen. ffWeei gij niet/' zoo gaat 
hij voort, //dat gij Gods tempel zijt'' {vaóg staat zonder arti- 
kel, niet onbepaald, maar omdat er slechts één vxóq is; van 
elke gemeente geldt, dat zij idealiter de tempel is, waarin 
God woont)? En waarom de gemeente dat is, verklaart hij 
in de volgende woorden, //cn de geest Gods woont in u/' 
Gelijk God in den werkelijken tempel woont, zoo in den 
idealen met zijn geest. Is deze toch in ieder geloovige (Rom. 
VIII: 9, 11) en wordt zro ieders lichaam een tempel (I Cor. 
VI: 19), dan evenzoo de gemeenschap der geloovigen. Ver- 
derft nu iemand den tempel Gods, zoo zal God hem verder- 
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ven. Kennelijk is bier een woordspeling. Het eerste (pdsipstv 
zal beteekenen nadeel , schade toebrengen , verontreinigen : 
liet tweede daarentegen is sterker en ziet op volkomen verderf, 
ondergang, op de xTrèKsto^ ^). Terecht beweert meijter, dat 
hier gesproken wordt van den werkelijken tempel. Van waar 
anders het artikel, dat vs: 16 gemist wordt? Brengt iemand 
dien tempel nadeel, schade toe, dan zal God hem straffen 
met de (pöopci, want de tempel Gods is heilig, Gode ge- 
wijd, onschendbaar. Geldt dit alles van den werkelijken tem- 
pel, dan ook van u, zegt de Apostel, want oiTiveq êa-rs 
iffisTg , hetgeen ook gij zijt, nl. heilig. Dit laatste trekt het 
gevolg uit het voorgaande voor de Corinthiërs. Werd daar der 
gemeente nadeel, schade toegebracht door de scheurmakers , 
God zou hen bij de parousie straffen, want onschendbaar is 
ook zijn ideale tempel, de gemeente. ZiCgt de Apostel hier 
nadruk op de onschendbaarheid der gemeente, in II Cor. 
VI: 16, waar hij insgelijks het beeld van den tempel ge- 
bruikt, wil hij meer de ethische reinheid der gemeente doen 
uitkomen. Ik meen echter dat Faulus hier meer omvat, dan 
alleen de Corinthische gemeente, en doelt op de Christenen in 
het algemeen. De ware lezing van vs. 16 toch schijnt mij toe 
niet te zijn vf^eTg hrs^ maar vi(j(,6Ïg ètrfiav. Het gezag der 
Codd. pleit er sterk voor; B, D en L hebben haar; tevens 
schijnt mij wel verklaarbaar, hoe, waar vi(jt,£lq stond ufieïq er 
voor in plaats is gekomen, maar het omgekeerde niet. Kort 
te voren toch had Faulus de Corinthiërs nog met v[jL6lq aan- 



1) Zoo wordt het woord gebruikt in de LXX vgl. Gen. VI: 18, Micha II: 
10: ip^oQo. beieekeut dan ook Gal. VI: 8, Bom. VIII: 21 en in de LXX 
Fs. CII: 4ê, Jon. II: 7, Sap. Sal. XIV: 12 pernicies minus moralis quam 
naturalis. Verg. van iienoel; ad Bomanos II. p. 286, 286. 
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gesproken en I Cor. III: 16 stond hrs vxóq i). Van vs. 14 
af waarschuwt de Apostel tegen het hebben van nauwe ge- 
meenschap met de Heidenen. Dit dringt hij aan door in 
vijf verschillende vragen Heidenen en Christenen tegen over 
elkaar te plaatsen. De laatste is : ,/en welke overeenkomst heeft 
een tempel Gods met afgoden''? Het antwoord is natuurlijk, 
geene; deze twee sluiten elkaar uit; een tempel wordt ont- 
wijd door afgoden. En als ware de Apostel bevreesd, dat zijn 
lezers niet begrijpen zullen, dat hij hier de Christenen in 
bet oog heeft, laat hij er terstond op volgen: wij toch zijn 
een tempel van den levenden God: éeov ^civrog, in tegen- 
stelling mét de doode afgoden. Dit wordt nu bewezen uit 
de Schrift door drie citaten ontleend aan Lev. XXVI: 12, 
aan Jes. LIT: 11, waarin op reinheid wordt aangedrongen, 
en nog een derde waarschijnlijk ontleend aan II Sam. VII: 
14 ^), waarin de belofte is vervat, dat God hun vader en 
zij zijn zonen en dochteren zullen zijn. Eindelijk wordt VII: 1 
hieruit de conclusie getrokken: daar wij deze belofte hebbeu, 
zoo reinigen wij ons! 

Nog eens spreekt hij zeer duidelijk van die heiligheid, die 
reinheid der gemeente, als hij zegt ijverzuchtig op haar te 
zijn om haar als eene reine maagd Christus voor te stellen 
(II Cor. XI: 2). Het beeld is ontleend aan het O. T., waar 
God wordt voorgesteld als de echtgenoot van het Israëlietisch 
volk, waarop hij daarom ijverzuchtig was (Jes. LIV: 5, LXII: 



^) Kan misschien mede als bewijs voor de raimere strekking van vs. 16 
worden bijgebracht, dat in het citaat Lev. XXVI: 12 in plaats van v/jiZv y 
vfiav, vfiëZq, zooals de LXX naar het Hebr. vertalen, hier staat avvoVq, 
a^TOVf aièroi? 

2) Het waarschijnlijkst is, dat dit citaat ontleend is aan II Sam. VII: 14, 
daar in vs. 7 volgens de LXX de woorden worden in den mond gelegd aan den 
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5, Jer. III: 1 verv, Ez. XVI: 8 verv., Hos. II: 18, 19). 
Daarom zegt Paulus: ik ben op u ijverzuchtig, 6sov ^li^c»), 
Aan éénen man, blijkbaar Christus, had hij de gemeente ver- 
loofd. Hij stelt zich hier voor als huwelijksstichter , als 
TrpofiviiffTcop Kx) Tov ycif^ov fistrlTYig , zooals Theodoretus dit 
verklaart. Bbd hij de gemeente aan Christus verloofd, dan 
wil hij haar ook bij de parousie als een TrxpHvoq ctyvri hem, 
haren bruidegom voorstellen ^). 

Wij zien, hoe Paulus in deze beide zeer onderscheiden 
beelden sterk aandringt op de reinheid der gemeente. Niets 
mocht haar bezoedelen. Als een heilige tempel Qods moest 
zij staan te midden der afgoden, als een reine maagd voor 
haren bruidegom. En wel was het noodig, dat de Apostel 
zoo sterk op die heiligheid aandrong. Maar één voorbeeld is 
noodig om te doen zien, hoe treurig het ten dezen opzichte 
in Corinthe gesteld was. Werd niet in de gemeente geduld 
de man, die de gruwelijkste ontucht had gepleegd? In het 
vijfde hoofdstuk van den eersten brief lezen wij deze treurige 
geschiedenis. Het is van belang dit hoofdstuk nader te be- 
zien, vooral om hetgeen wij hier leeren over de tucht door 
den Apostel geoefend. Bestond de tucht in de gemeente naar 
het schijnt doorgaans in het ontwijken van den omgang dier 
onzedelijken ^) , want op hen alleen werd zij toegepast, Paulus 
wil op dezen verregaand onzedelijken broeder strenger straf 
hebben toegepast. Hij moet verbannen worden. De Apostel 
berispt de leden der gemeente, dat zij niet getreurd hebben, 
opdat ten gevolge hunner tranen en hunner verontwaardiging 



1) Opmerking verdient, dat dit beeld van het huwelijk tosschen Christus en 
de gemeente hier slechts^ dient als aansporing tot reinheid en geen dogmatische 
beteekenis heeft. 

«) I Cor. V: 11, Rom. XVI: 17, 18, II Thess. III: 6. 
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de zedelooze uit hun midden werd weggedaan. Nu dit niet 
geschied is, spreekt de Apostel zelf een oordeel over hem uit. 
Om dit oordeel goed te begrijpen zal het noodig zijn eerst de 
ware constructie van vs. 4 en 5 uit te maken. Mij schijnt 
het juiste toe èv r^ êvéf^^ixTi'l^a'Qv te verbinden met Trxpx^ovvfiii 
en het daar tusschenliggende te beschouwen als tussohenzin. 
Tegen het verbinden van iv rcj ovÓ[j(»xti-''Ivi(tov en o^uv rg 
^vvxfiei'lv^iTov beide hetzij met auvxxiévToov , hetzij met Trccpa* 
hvvxi kan worden ingebracht, dat dan bij een der twee zaken 
tweemalen Christus' gezag zou worden vermeld en bij de 
andere niet. En tegen het voegen van iv rcji ivéficcrt k. t. !• 
bij (rvvxpcièvTCüv y terwijl dan avv rg ^vyi(isi x. t. I. zou be- 
hooren bij Trccpx^ovvxi, dat de plechtige formule, in den naam 
onzes Heeren Jezus, zich beter aansluit bij het vonnis zelf 
{irotpotloïivxi yc, r. f .) ^). Ik, zegt Paulus dan, hoewel afwezig 
naar het lichaam, maar tegenwoordig naar den geest, heb 
reeds besloten, alsof ik tegenwoordig was, hem die dit aldus 
heeft bedreven, terwijl gij en mijn geest met de macht onzes 
Heeren Jezus ^) zijt samengekomen, in den naam onzes Heeren 
Jezus over te geven aan den Satan. In een plechtige samen* 
komst der gemeente, waarin Paulus zelf met Christus' ^vvxf^ig 
tegenwoordig moest beschouwd worden, moesten zij het uit- 
spreken: //Paulus, met de macht van Christus in den geest 
onder ons tegenwoordig, geeft den bloedschender aan den Satan 
over.'' Aan den Satan, namelijk tot verderf van zijn <rJcp^; 
door een hevige ziekte zou zijn vleesch, de zetel zijner lusten, 
krank worden, opdat zijn geest behouden werd bij de parousie. 



ï) Verg. II Thess. III: 6, Act. III: 6, XVI: 18. 

3) De dvvrtfuq 'ItjOov is hier niet gedacht ala derde persoon in de verga- 
dering. Zij woonde in Fanlas en door haar kan hij dit banvonnis veUen. Zie 
UEYER t. d. pi. en BAX7& Paulus I S. 384. 
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Nog eens, in vs. 18, roept hij den Corinthiërs toe: doei den 
booze uit uw midden weg. 

Onmiskenbaar spreekt Paulus vs. 3 — 5 een vonnis uit. 
Als de gemeente den bloedschender uit haar midden verbande, 
moest tevens, alsof de Apostel zelf het deed, het oordeel over 
hem worden uitgesproken. En zou het contra mentem Paulr 
wezen, dit zoo op te vatten, dat hij meende, dat terstond na 
het uitspreken van het vonnis ook de ziekte den overtreder 
zou treffen ^)? Met meijee hier alleen een bedreiging te 
lezen, acht ik verzwakking der woorden. En evenmin lees 
ik iets van kitschls ^) meening, als zou de Apostel slechts 
voorstellen, wat hem het best voorkomt, en verder de zaak 
aan de gemeente overlaten. 

Opmerkelijk is nu, wat wij uit II Cor. II: 6 verv. leeren, 
dat nL het banvonnis niet op den zedelooze is toegepast. De 
meesten slechts hadden hem gestraft, waarschijnlijk door zich 
aan zijn omgang te onttrekken. En tevens lezen wij hier, dat 
Paulus hiermee tevreden is. Hoogstwaarschijnlijk had de 
zondaar berouw getoond. Maar dit neemt niet weg, dat toch 
de Corinthiërs des Apostels bevel niet hadden opgevolgd. Yoor 
een deel zal dit wel moeten worden toegeschreven aan hun 
slappe moraliteit. Maar hoe kon Paulus er dan genoegen mee 
nemen? Ik meen dat rückert juist heeft gezien, als hij be- 
weert, dat Paulus in zijn eerste schrijven te ver was gegaan. 
En geen wonder! Eeeds de verdeeldheid in de gemeente had 
hem geërgerd; en nu hoorde hij daarenboven nog van de 
verregaandste onzedelijkheid. Zoo dreigde zijn werk te Corinthe 
vernietigd te worden, en het zaad door hem daar uitgestrooid 



1) Bavb. t. a. p. 

2) Alt'Katholische Kirche, S. 372 f. 
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te verstikken! Is in zulke omstandigheden^ in een man als 
Paulus, het krasse vonnis niet te verklaren? Maar de gemeente 
had, misschien ook door toedoen van Paulus' tegenstanders, 
aan het bevel geen gehoor gegeven; voor het grootste deel 
hadden zij den man slechts ontweken. Deze toonde berouw 
over zijn zonde. Nu kon Paulus niet beter doen, dan zich 
schikken in het gebeurde en vergeven, wien de gemeente 
vergeven had ^). In dit gevoelen worden wij versterkt, als 
wij zien, hoe Paulus niet gewoon is zich op zulk e^n stand- 
punt van autoriteit te plaatsen. In de innigste betrekking 
staat hij tot de gemeente. Hun vader is hy. De Christenen 
te Corinthe noemt hij zijn geliefde kinderen, die, al bezaten 
zij ook duizend paedagogen in Christus, toch slechts één 
Yader hadden, want, zoo schrijft hij êyoo vfiig iyivvijTx 
(I Cor. IV: 14 verv.). Als de ouders voor de kinderen, 
verzamelt hij, hun geestelijke vader, schatten voor hen (II Cor. 
XII; 14 verv). Terwijl hij bij zijn wederkomst te Corinthe 
veel ongeregelds en onzedelijks vreest te vinden , is hij tevens 
beducht, dat God hem vernederen zal en hij veel over dat 
slechte zal te treuren hebben (vs: 20 verv.) Uit dit alles 
blijkt, hoe innig Paulus zijn betrekking tot de Corinthische 
gemeente opvatte. Maar dan is ook zijn heftig optreden tegen- 
over den ontuchtige het best te verklaren uit de ontroerde 
stemming, waarin de Apostel verkeerde bij het vernemen van 
den treurigen toestand der Corinthische gemeente. 

Ja, treurig mocht die toestand heeten. Al die onordelijk- 
heid, die onreinheid toch vond haar oorzaak in de partijschappen 
in de gemeente. In plaats van onderling eensgezind te zijn 
en ieder voor zijn deel krachtig mee te werken om het gebouw 



1) Baub, Paulus I S. 332 ff. 
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Gods verder te voltooien en den tempel des geestes rein te 
bewaren, waren zij verdeeld. De een meende hooger te staan 
dan de ander. En in plaats van samen te werken, trachtte 
ieder zrjn secte den voorrang te bezorgen. Hiert^en waar- 
schuwt Paulus met den meesten nadruk. Hij toont aan, hoe 
er wel in de gemeente verscheidenheid is van gaven en bedie- 
ningen, maar hoe die juist zijn gegeven, opdat door die 
verscheidenheid de eenheid te hechter zou wezen. De ge- 
meente moet zijn een organisme; eenheid in de verscheidenheid 
en omgekeerd verscheidenheid in de eenheid. Dat wil hij den 
Corinthiërs leeren, als hij in hfdst. XII van den eersten brief 
de gemeente vergelijkt bij een lichaam. 

Keeds terstond in het vierde vers van genoemd hoofdstuk 
zegt Paulus: er is verscheidenheid van gaven, als wilde hij 
dadelijk te kennen geven, dat hij over die charismata, hun 
waarde, hun onderlinge verhouding gaat spreken. Er is ver- 
scheidenheid van gaven, van bedieningen, van werkingen, 
maar haar eenheid vinden zij in denzelfden geest, denzelfden 
Heer, denzelfden God. Hoe verscheiden evenwel die gaven 
zijn, alle zijn zij gegeven ten algemeenen nutte, want zij zijn 
gegeven door éénen geest. Dit zal de Apostel nu nader aan- 
toonen door het beeld van het lichaam. Gelijk toch, zoo 
lezen wij vs. 12, het lichaam één is en vele leden heeft en 
al de leden, hoewel vele, één lichaam zijn, zoo is het ook 
met Christus, d. i. met de gemeente van Christus. (Hoe de 
gemeente Christus kan worden genoemd, zal aanstonds blijken). 
In het menschelijk lichaam behoort elk deel tot het geheel en 
is elk deel noodig; het lichaam zou niet één lid kunnen zijn, 
dan hield het op een lichaam te zijn. Maar daarom ook 
kunnen de deelen elkander niet missen; het oog kan niet tot 
de hand zeggen : ik heb u niet noodig. Ja ook de zwakkere. 
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de oneerbare leden bekleeden in het geheel een noodzakelijke 
plaats. En zoo nauw is de samenhang, dat, wanneer één 
lid lijdt noodwendig alle leden lijden. Gelijk zóó in het lichaam 
elk deel zijn bepaalde plaats heeft en met de andere noodza- 
kelijk is tot instandhouding van het geheel, zoo is het ook 
met de gemeente. Ook in haar kan geen lid worden gemist, 
maar staat er ook* geen op zich zelf; allen te samen vormen 
zij het ééne organisme; even als het menschelijk lichaam is 
de gemeente een eenheid. En het wezen dier eenheid, het- 
geen haar constitueert , is Christus zelf. 'Tfisïg Si êtrrs (rcóf^x 
Xpt(rrov , met die woorden past Paulus het beeld van het lichaam 
op de Corinthiërs toe. 

Om goed te verstaan, wat de Apostel bedoelt als hij de 
gemeente noemt <rMf4,x XpitTTOv, zullen wij eerst de aandacht 
vestigen op twee andere plaatsen, waar ook het beeld van het 
lichaam wordt gevonden. Allereerst op Eom. XII: 4, 5. 
Paulus raadt hier zijn lezers aan niet hooger van zich zelven 
te denken, dan behoort, maar integendeel gematigd en wel 
volgens den maatstaf van het geloof, dat God hun heeft toe- 
gedeeld. Want, zegt hij, gelijk wij in één lichaam vele leden 
hebben, en deze alle toch niet dezelfde functie verrichten, 
evenzoo zijn wij, velen in getal, één lichaam iv XpKrrZ en 
elk afzonderlijk elkanders leden. In Christus , d. i. in zijn 
gemeenschap, zijn wij één lichaam. Hoewel velen in getal 
{ol TToAAo/) zijn wij toch één, want te zamen staan wij met 
Christus in gemeenschap. De eenheid van het Kchaam ligt dus 
hier in de vereeniging met Christus. 

De tweede plaats, die ik bedoelde is I Cor. X: 17. ^z Vliedt 
den afgodendienst,^* heeft Paulus den Corinthiërs op het hart 
gedrukt. Dit dringt hij aan door te wijzen op de heilige 
gemeenscht^, waarin het Avondmaal en het Israëlietisch offer- 
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maal de deelnemers plaatst. Is de beker der zegening niet 
gemeenschap met het bloed, en het brood, dat wij breken, 
met het lichaam van Christus? op die vraag volgt nu: on €Ïg 
&pToq ^ BV (tS}(/,x 01 TTo^^oi êo'fisv X. T. I. Hierin zie ik met 
MEIJER een bevestiging van het voorgaande j het bewijs gaat 
dan ab effectu ad causam. Paulus wil zeggen: Is niet het 
brood, dat wij breken, gemeenschap met Christus? Zeker, 
want wij, hoewel velen, zijn één lichaam, daarom, omdat het 
ééne brood, dat wij eten gemeenschap is met Christus: wij 
toch hebben niet ieder voor ons zelf alleen, maar allen te 
zamen {oi TrxvTsg tegenover oï ttoKKoi) deel aan dat ééne brood. 
Zoo ligt dan ook hier weder de eenheid van het lichaam 
der gemeente in de gemeenschap , waarin het staat met 
Christus. 

Nu keeren wij terug tot I Cor. XII: 27. De gewone 
verklaring van (tZijlo. XpivTov is deze, dat de gemeente is het 
lichaam, waarvan Christus is het hoofd, een verklaring, ont- 
leend aan de brieven aan de Efesiërs en de Colossers, waar 
inderdaad Christus het hoofd des lichaams genoemd wordt en 
wel in den zin van Heer en van voornaamste lichaamsdeel. 
Paulus noemt Christus wel KsCpccKvi , nl. I Cor. XI: 3, maar 
alleen in den zin van Heer. Yan iederen man, zegt hij, is 
Christus het hoofd; van de vrouw, de man, en van Christus 
is God het hoofd. Van lichaamsdeel is hier geen sprake. 
Waar hij dan ook van het lichaam spreekt, vinden wij nergens 
Christus het hoofd genoemd. Daarenboven ziet men bij deze 
verklaring voorbij, dat in de beide daar zooeven genoemde 
brieven altijd voor o-i^^ het artikel staat; de gemeente is daar 
het bepaalde lichaam van Christus, niet gelijk hier een lichaam 
d. w. z. een organisme. En hiermede is mijn hoofdbezwaar 
tegen deze opvatting tevens genoemd, een bezwaar, dat bij 
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het; onderzoek naar de brieven aan de Efesiërs en deColossers 
nog nader aan hei licht zal treden; ik bedoel dit: het is 
Paulus hier te doen, om aan te toonen, hoe de gemeente, 
evenals het menschelijk lichaam, een wel samenhangend or- 
ganisme moet zijn ; wordt nu Christus een lichaamsdeel , 
ook zelfs het voornaamste, het hoofd, dan moge de schrij- 
ver van den Efeserbrief de gemeente nog zelfwerkzaamheid 
toeschrijven , zij houdt toch op zelve zulk een organisme 
te wezen, want zij is niets anders dan de romp, die, door 
zenuwen en spieren met het hoofd verbonden, daardoor één 
blijft. 

Moet dus de gewone verklaring prijs gegeven worden, dan 
is het zeker het best, hier de uitdrukking (róóf^xXpKrrov op te 
vatten naar de analogie der beide andere door ons beschouwde 
teksten. Paulus zegt dan tot de Corinthische gemeente: gij 
zijt een lichaam en wel zulk een, dat het beginsel van zijn 
eenheid heeft in Christus. Christus is het wezen dier een- 
heid; met een nieuweren term zou ik hem wel durven noemen: 
de organiseerende factor. Zoo kan er tusschen Christus en 
het lichaam geen onderscheid gemaakt worden als tusschen 
verschillende deelen van het lichaam. Integendeel is ieder, 
die Christus aanhangt met hem één geest; dit is hij als lid 
van het lichaam, dat in zijn geheel met Christus één geest is 
(I Cor. VI: 15 — 17). Door die unio mystica kan dan ook 
de gemeente Christus worden genoemd. Dit vonden wij reeds 
ICor. XTT: 12. Zoo ook in het zooeven aangehaalde ö^e hfdst. 
van den eersten Corintherbrief vs. 15. Paulus waarschuwt daar 
tegen hoererij met de vermaning: „Weet gij niet, dat uw 
lichamen leden van Christus zijn." In zooverre toch Christus 
met de Christenen één is, met hen één persona moralis uit- 
maakt ^ kunnen de lichamen van ieder afzonderlijk als zijn 
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leden worden beschouwd i). Uit die laatste pericope leeren 
wij tevens, dat het de Geest is, waardoor Christus de eenheid 
van het lichaam constitueert, die den band dier nauwe ver- 
eeniging tusschen hem en de gemeente uitmaakt. Daarom 
zegt de Apostel in vs. 13 van het ]2de hfdst. als tot bewijs, 
dat het met de gemeente van Christus is als met het raen- 
schelijk lichaam: //immers door éénen geest zijn wij allen tot 
één lichaam gedoopt/' Bij den drop ontvingen wij allen één 
en denzelfden geesl, om één lichaam te zijn, om allen tot 
het lichaam van Christus te behooren. Nog eens herhaalt hij 
dit aan het slot van het vers, kx) TrccvTsg sv Trvevfj^x èTroritrivi' 
liev 2), Is zoo de geest de band der eenheid, omdat de ge- 
meente des Heeren met Christus één geesj; is, dan houdt ook 
in haar midden alle onderscheid van nationaliteit, stand of 
sekse op. Hetzij Jood, hetzij Griek; hetzij dienstknecht, 
hetzij vrije; hetzij man, hetzij vrouw allen ontvingen zij éénen 
geest (vs. 13, Gal. III: 28). Het eenig onderscheid tusschen 
de leden des lichaams is dat der verschillende charismata. 
Atccip£(r€tg Sf %ia5/?/(r^ö5Ta?i/ f /V/V zegt Paulus (I Cor. XII:. 4). 
Verscheidenheid van gaven is er, al naar mate de geest in 
ieder zich openbaart naar zijn individualiteit. Die gave des 
geestes toch is niet iets absoluut nieuws in den mensch. Tot 



M Waarschijnlgk moet XQkOróq evenzoo worden verklaard Gal. III : 16, waar 
Paulus zegt, dat de belofte gegeven is aan één zaad van Abraham, ui. Christus. 
In VS. 29 toch lezen ■wij, dat als wij met Christus één zijn geworden, wij 
Abrahams zaad zijn (verg. Bom. IX: 7). 

^) Zoo moet gelezen worden reeds om de uitwendige getuigen; ttq, dat de 
Recepta invoegt, zal uit het eerste verslid hier zijn ingekomen. De verklaring 
dezer woorden van het avondmaal wordt weerlegd èn door den aoristus èn 
door het ongewone der voorstelling, dat men bij het avondmaal den H. 6. 
drinkt. Bit kan wél gezegd worden van den doop, wanneer de Geest wordt 
uitgestort. 
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het Christendom komt hij met een bepaalden aanleg. Die aan- 
leg gaat niet verloren en kan ook niet verloren gaan, want 
ook hij vindt zijn bron in God. Doch door den geest, die in 
allen werkt, wordt die aanleg om zoo te zeggen christelijk, 
d. i. geschikt om tot nut der gemeente te worden aangewend. 
De verscheidenheid in de gemeente wordt zoo eigenlijk ge- 
werkt door den verschillenden aanleg, de verschillende indivi- 
dualiteit der leden; maar deze verscheidenheid komt juist der 
gemeente ten goede omdat ieders natuurlijke aanleg, door één 
en denzelfden geest geheiligd, nu ook alleen ten algemeenen 
nutte wordt aangewend. Dat werkelijk die charismata zijn de 
door den geest geheiligde natuurlijke gaven des menschen, 
en niet hem vreemde eigenschappen, blijkt, dankt mij, duide- 
lijk uit de vermaning van Paulus aan het eind van I Cor. XII : 
ly ijvert om de beste gaven !^^ Was het charisma den mensch 
ingegoten, evenals water in een vat, dan stond hij natuurlijk 
lijdelijk er tegenover; maar kan hij ijveren om de beste ga- 
ven, om die welke der gemeente het meest ten zegen zijn, 
dan volgt daaruit, dat hij zelf moet medewerken. Zijn aanleg, 
geheiligd door den geest, moet hij ontwikkelen, opdat hij 
steeds meer en beter arbeide ten algemeenen nutte. Er zijn 
dan ook gaven, die der gemeente minder nuttig zijn, (bv. de 
glossolalie). Een bewijs te meer, hoe het charisma niet iets 
bepaald nieuws is in den mensch, maar de geest in iederen 
Christen heiligt den aanleg, die reeds in hem woont. 

Al deze charismata moesten dienen om de gemeente op te bou- 
wen en het lichaam in stand te houden. Daarom is ook de weg, 
dien de Apostel wijst om de beste gaven te verkrijgen, de 
liefde. Zonder haar hebben de charismata geen waarde, om- 
dat zij dan niet gebruikt worden ten dienste der gemeente; 
zonder hairr is het onmogelijk die beste gaven te bereiken. 
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'Alleen toch de lust om iu zijn mate voor het geheel alles te 
zijn, kan iemand tot het ijveren naar de (A,el^ovx aansporen. 

In die verschillende gaven ligt de veelzijdigheid van het 
leven in de gemeente. Doch die verscheidenheid heft de een- 
heid niet op. Is er verscheidenheid van gaven, het is één 
geest, die ze werkt; is er verscheidenheid van bedieningen, 
het is één Heer, die er mede gediend wordt; is er verschei- 
denheid van werkingen, dezelfde God is het, die alles in 
allen werkt. 

Het is voor ons doel niet noodig te onderzoeken, wat ieder 
dier charismata op zich zelf is. Slechts op drie wensch ik de 
aandacht te vestigen, daar deze met de gemeenteinrichting 
nauw samenhangen. 

Eom. XII : 7 , 8 vinden wij o. a. vermeld de hxKOvl» , 
den 7rpoi(rTcifi€Vog , de h^x(ry.xxl» , waaraan in I Cor. Xlt: 28 
beantwoorden civTt^rifi\p€tg , nv^epvvitTsig^ h^xvaxKoi, Hebben 
wij onder die gaven van hulpbetoon en besturing te denken 
aan charismata, geschonken aan bepaalde ambtsbekleeders in 
de gemeente? Zijn de Trpo'i^Txi^evoq en de ^ixaovog door anderen 
aangestelde, met gezag bekleede bestuurders? Met andere 
woorden moeten wij ons in de gemeenten te Rome en Corinthe , . 
en zoo ook in de overige gemeenten reeds een vast geregeld, 
met macht bekleed bestuur denken? Eeeds de vermelding 
dezer ambten onder de genadegaven zou ons doen besluiten 
om op de gestelde vragen ontkennend te antwoorden. Niet 
door een bepaalde aanstelling, maar omdat zij daartoe de gave 
ontvangen hadden, en door ouderdom als anderszins de geschikte 
personen waren gingen zij de gemeente voor en dienden haar. 
Als er werkelijk geweest ware een coUegie van presbyters, 
zonder hetwelk rothb zich geen gemeente kan voorstellen, 
waarom vinden wij het dan niet vermeld b, v: bij het ban- 
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vonnis over den ontuchtige uitgesproken? Is de door mij 
voorgestane meeniug van het ontstaan der gemeenten waar, 
dan zullen of de oudsten^ of de eerstbekeerden of de voor- 
gangers in de huisgemeenten de eerste voorgangers der ge- 
meenten geweest zijn; terwijl met de zorg voor armen en 
kranken zeker spoedig geschikte personen zich zullen hebben 
belast. EiTSCHL ^) is van een ander gevoelen. Hij beweert, 
dat in elke gemeente, wilde zij dat werkelijk zijn, bepaalde 
beambten moesten worden aangesteld. Hij erkent, dat hier 
van opzieners en diakenen gesproken wordt onder de charis- 
mata, maar dit beteekent alleen, dat het ambt van goddelijken 
oorsprong is, en sluit de aanstelling door de Apostelen niet 
uit. Inderdaad vindt hij dan ook zulke bestuurders in de 
door ons behandelde brieven. Allereerst bewijst de vermaning 
van Paulus (I Cor XVI: 15, 16) om te gehoorzamen aan 
het huisgezin van Stefanas, hetwelk zich den heiligen ten dienst 
had gesteld, dat deze familie een ambt bekleedde tot besturing 
der gemeente. Maar daargelaten nog, dat het vrij onzeker 
is, wat hier met ^ixkovix bedoeld wordt, is het niet vreemd, 
dat een gansch huisgezin aan het bestuur zou zijn? Daaren- 
boven vermaant Paulus niet alleen hun te gehoorzamen, maar 
TTCivrl rei (TuvspyoiivTi kx) KOTTtóóvTi; zijn dat allen bestuurders? 
Mij dunkt Paulus wil hier alleen zeggen: waar Stefanas en 
zijn huisgezin u ten dienste zijn, doet gij daar, wat zij u 
aanraden; en handelt zoo jegens ieder, die werkt zoo als zij. 
Behalve dien Stefanas vindt kitschl *) ook nog presbyters in 
Crispus en Gajus, die met den zooeven genoemde door Paulus 
te Corinthe gedoopt zijn (I Cor. I: 14, 16); en wel op grond 
van Hand. XVIII: 8 en Eom. XVI: 23, Als men eerst 



>) Alt-Katholisehe Kirche, S. 848 ff. 
9) S. 869. 
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vaststelt, dat er oudsten moeten gevonden worden in die 
twee personen^ dan kan het misschien uit de beide genoemde 
teksten nog wel bewezen worden. Maar alle apriorisme op 
zij gezet, zal men eerlijk moeten erkennen, dat van hun 
opzienerschap daar niets te lezen staat. Presbyters en diakenen 
werden zeker reeds vroeg gevonden, maar van een met gezag 
door hen bekleed ambt lezen wij niets in onze brieven. 

Zoo bestond in de Corinthische gemeente en ook elders 
volkomen vrijheid voor ieder, om in de samenkomsten het 
woord te voeren; ieder mocht daar leeren (I Cor» XIV: 26 
verv), slechts de vrouwen waren hiervan uitgesloten (vs. 34?). 
Vermeldt de Apostel dan onder de charismata ook de didas- 
kalie, noemt hij den S/^^ax^Ao^, dan meen ik, dat wij daari)ij 
te denken hebben aan ond^wijzing; aan mannen, die de pas 
bekeerden onderwezen in de Christelijke waarheid. 

Zoo leerden wij uit de door ons beschouwde charismata, 
hoe weinig vast de gemeente nog geregeld was. Alles kwam 
aan op den geest, die in de geloovigen leefde. Die geest 
werkte de onderscheidene gaven, waardoor de gemeente een 
levend organisme bleef, die geest was ook de band die het 
lichaam, waarvan Christus het wezen der eenheid was, tot een 
geheel verbond. Zoo bleef er verscheidenheid in de eenheid 
en werd deze toch niet opgelost. 

Was Christus het wezen dier eenheid, de ziel van het lichaam 
dan was de voorwaarde, om in dat lichaam te worden opge- 
nomen, natuurlek bet in gemeenschap treden, het één worden 
met hem. En het versterken, het verlevendigen van die ge- 
meenschap het middel om het lichaam in stand te houden. 
Daarmede noemde ik reeds de groote beteekenis, die Paulus 
toekent aan doop en avondmaal, die bij hem om diereden 
zoo nauw samenhangen. 
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Dat werkelijk de doop het middel is, om in het lichaam 
der gemeente te worden opgenomen, leert Paulus in het reeds 
besproken IS^e vers van I Cor. XII. Bij den doop toch wor- 
den allen met éénen geest gedrenkt en zoo gedoopt tot één 
lichaam, om leden van dat ééne lichaam te zijn. Maar in 
het lichaam opgenomen, moest men ook in de innigste le- 
vensgemeenschap staan met Christus. Werkelijk is dit dan 
ook de diepe beteekenis door den Apostel aan den doop 
gehecht. Hij noemt dit een aantrekken van Christus (Gal. 
III: 27), Na in deze plaats gezegd te hebben^ dat toen het 
geloof gekomen was, de Christenen niet meer stonden onder 
de tuchtroede van de wet, gaat hij voort: /ywant allen zijt 
gij zonen Gods door het geloof in Jezus Christus." Dit be- 
wijst hij {'/dp) in vs. 27; SVo/ yxp sU Xpt(rTOv ê^oiTTTlffiijTe, 
XpKTTov êv€^v(rx(76€; want zoovelen gij tot de gemeenschap met 
Christus gedoopt zijt, door den doop met hem in gemeenschap 
zijt getreden, hebt gij Christus aangedaan. Het beeld, ont- 
leend aan het aantrekken van een kleed, duidt de innigste 
levenseenheid aan, waarin zij met Christus waren getreden. 
Wat van hem gold, gold ook van hen. Bij den doop hadden 
zij allen denzelfden geest ontvangen, dien geest, die elders 
genoemd wordt rh Trvevf^x moêetrioiq (Gal. IV: 5 — 7, Eom.VIIt: 
15); was dus Christus Gods zoon, dan waren zij dit ook door 
het geloof in hem. Dit geloof was de voorwaarde om gedoopt 
te worden. Al zegt Paulus het hier niet nadrukkelijk, men 
vergete niet, dat in den Apostolischen tijd alleen zij werden 
gedoopt, die tot de gemeente toetraden ^) en dus veronder- 
steld konden worden dat geloof te bezitten ^). 



1) Kinderen van Christenen werden niet gedoopt (I Cor, VII: 14). Verg. 
SCHOLTEN, de Doopsformule y p. 83 vlg. 
9) Messnus» Lehre der Apostel, bl. 279. Baub, PaulM II bl. 198. 
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Die mystische vereeniging mei Christus is bij Paulus zoo 
sterk, dat, gelijk de Heer gestor\ren is en opgestaan, dit ook 
gezegd kan worden van alle geloovigen. Deze gedachte vindt 
Paulus in den doopritus, die in zijne dagen bij onderdompe- 
ling geschiedde (Rom. VI: 3 verv.). Op de in het begin van 
dat hfdst. gedane vraag: ,/ zullen wij in de zonde blijven, 
opdat de genade te meerder worde," heeft de Apostel met 
een krachtig ^^ yhotro geantwoord. Hoe zou het ook kun- 
nen: /, wij die der zonde gestorven zijn, hoe zullen wij nog 
in haar leven?" „Of weet gij niet'', zoo gaat hij voort, „dat 
zoovelen wij tot Christus Jezus gedoopt zijn, eU tov óxvxtov 
06VT0U i(3cc7rTi(r6>iiz€V?" Zijn wij gedoopt tot de gemeenschap 
met Christus, het is tot gemeenschap aan zijn dood; gelijk 
AMROsiASTER vctklaardc: cum baptizamur, commorimur Christo i). 
Dit gedoopt worden tot Christus' dood werkt de Apostel met 
het oog op den doopritus in vs. 4 nader uit. Gelijk toch 
de doopeliug in het water werd ondergedompeld, zoo (ruveri- 
(pYlf^ev oivrcp, door den doop tot Christus' dood. Die doods- 
gemeenschap wordt hier een gemeenschap in het graf; met 
Christus zijn wij gestorven en begraven, maar om ook met 
hem op te staan; opdat, gelijk Christus uit de dooden werd 
opgewekt, zoo ook wij zouden wandelen in nieuwheid des 
levens. Was dit sterven van Christus toch een der zonde 
sterven, dan leggen ook wij, door den doop met hem gestorven, 
den ouden mensch af (vs. 10). De Apostel kan dan I Cor. 
VI: 11 zeggen: „gij zijt gewasschen, geheiligd, gerechtvaar- 
digd door den naam van den Heer Jezus en door den geest 
onzes Gods." Zoo door den doop met Christus één geworden, 
dat wij in gemeenschap met hem den ouden mensch hebben 



^) Vak hengel, ad Eomanos, I. p. 655. 
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a%elegd en den nieuwen aangedaan ^ dat wij met hem één 
geest zijn geworden, dan zijn wij daardoor opgenomen in de 
gemeente, die zoo innig met hem verbonden is, dat zij zijn 
naam kan dragen, Christus kan worden genoemd. Maar dan 
is ook, gelijk ik reeds opmerkte, het eenige middel om die 
gemeente in stand te houden en den band tusschen de leden 
des lichaams te versterken, die gemeenschap met Christus te 
bewaren en steeds te verlevendigen. Dit geschiedt bij het 
avondmaal. Dat werkelijk deze plechtigheid nauw samenhangt 
met den doop, blijkt uit ICor. X: 1 verv. Paulus dringt in 
het begin van dit hfdst. aan op zelfverloochening, waarvan 
reeds in het voorafgaande sprake was, en wel door het voor- 
beeld der vaderen. //Want,'^ zoo begint hij met eenigen 
nadruk, //want ik wil niet broeders, dat gij ontwetend zijt, 
dat onze vaderen allen onder de wolk waren en allen door 
de zee gingen (allen Gods bescherming ondervonden) en allen tot 
(gehoorzaamheid aan) Mozes gedoopt zijn in de wolk en in de 
zee.'' De Apostel wijst hier op het analogon van den chris- 
telijken waterdoop onder het O. V. i). Maar ook het ana- 
logon van het avondmaal genoten zij allen. Dezelfde geestelijke 
spijs (het manna) toch aten zij en uit een geestelijke rots 
dronken zij allen. Die rots volgde hen en was o Xpi<TTég. 
Christus wordt hier voorgesteld, vóór zijn menschwording zijn 
heerlijkheid te openbaren onder het O. V. Maar niettegen- 
staande de Israëlietfsn deze geestelijke zegeningen genoten, 
had God toch in de meesten hunner geen welbehagen, want 
zij werden in de woestijn neergeveld. T<5i5t;r^ Sè tvttoi vk^uv 



1) Het meest yoor de hand ligt het, hier eenvoudig aan dien waterdoop te 
denken en geen onderscheid te maken tnsschen de wolk en de zee. SteUig 
onjnist is het, in de wolk te zien het symbool des geestes (theodoketus e. a. 
ook OLSHAiJSEif) i de geestesdoop zou dan voor den waterdoop gaan. 

4 
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iysv^óijffccv , zegt Paulus; dit geschiedde ons tot een voorbeeld; 
daarom wachten wij ons van het kwade ^ opdat hij die staat, 
niet vallei Beedd het genieten van doop en avondmaal du9 
behoedde de vaderen niet voor de straf van Ood. In deze 
allegorie worden doop en avondmaal zeer nauw vereenigd en 
op ééne lijn geplaatst* Maar tevens blijkt &s reeds uit, hoa 
het avondmaal hem, die het geniet, in de nauwste gemeen- 
schap plaatst met Christus. Die rots toch, waaruit de Israë- 
lieten dronken, was Christus. Die innige gemeenschap met 
Christus, die aan het avondmaal zijn diepe beteekenis geeft, 
leert Paulus nog sterker in het reeds door ons besproken 16^ 
en 17de vers van ditzelfde hfdst. ») Maar tevens bleek ons, 
dat het bewijs van die nauwe vereeniging daarin lag, dat wij 
door het eten van dat ééne brood, dat gemeenschap is met 
Christus' lichaam, hoewel velen in getal, één lichaam uitmaken. 
De eenheid in de gemeente is dus het gevolg van haar één 
^ijn met Christus, en die band wordt telkens versterkt en 
verlevendigd door de gedachtenis aan den Heer, door zich 
met hem in 'gemeenschap te stellen bij de teekenen van zijn 
lichaam en zijn bloed. 

Om het hoog gewicht van dien maaltijd des Heeren waar- 
schuwt hij dan ook ernstig tegen de ongeregeldheden, die 
daarbij plaats hadden in de Corinthische gemeente en zet nog 
eens met nadruk zijn hooge waarde uiteen (XI: 20 verv). 
Paulus had waarschijnlijk dit broedermaal tot gedachtenis aan 
Jezus dood zelf ingesteld (XI: £) ^). Tot gedachtenis 
aan Jezus dood; als zulk een gedachtenismaal bedoelde Paulus 
dien broedermaaltijd. Dit blijkt uit de instellingswoorden. 



ï) P. 39 en 40. 

?) Pbiks, de Maaltijd des Heeren in de KorintkUche gemeente ^ p^l8 verv. 
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zooals hij die der gemeente had overgeleverd. Tot tweemalen 
toe toch, èn na het breken des broods èn na het rondgeven 
van den beker volgen de woorden van Jezus: //doet dit ter 
mijner gedachtenis/' Maar vooral diende dat maal tot ge- 
dachtenis aan Jezus' dood. Aan den Heer moesten zij 
denken, en wel aan hem in dat gewichtig oogenblik zijns 
levens, toen hij door zijn vrijwillige ovei^ave in zijn bloed 
het nieuwe verbond stichtte, waarvan het middelpunt is de 
verzoening met God. Door zoo telkens, als zij dien maaltijd 
vierden aan den Heer te denken, zijn dood te verkondigen, 
stelden zij zich gedurig weer met hem in gemeenschap; en onder 
de symbolen van brood en wijn was het, alsof de gekruiste 
Meester zelf in hun midden was. Wie dan ook onwaardiglijk 
dat brood at en dien beker dronk ^ bezondigde zich aan het 
lichaam en bloed des Heeren, dat is aan Christus zelven. 
Maar was die maaltijd een broedermaal, dan moest ook de 
gemeente door dat onwaardig gedrag schade lijden. Dat was 
verachten van de gemeente Gods. Ja zoo sterken nadruk 
legt de Apostel hierop, dat hij zegt: wie eet en drinkt (wien 
het alleen om eten en drinken te doen is aan dezen maaltijd), 
eet en drinkt zich een oordeel, daar hij het lichaam niet be- 
oordeelt (vs. 29). Onder het (rafjix moet hier verstaan worden 
de gemeente. De in de recepta achter (rojfji^x gevoegde woor- 
den Tö5 jcvplov ontbreken in de oudste Hss. en zijn blijkbaar 
ingevoegd uit vs. 27 door afschrijvers, die hier dachten aan 
het werkelijk lichaam des Heeren. Moest inderdaad trufA» 
hier zoo worden opgevat, dan konden de woorden tö5 Kvptcv 
moeielijk worden gemist, maar evenmin mocht dan hier het 
bloed ontbreken, daar toch van eten en drinken wordt ge- 
sproken. Verstaan wij dus o-Mf^a hier van de gemeente, dan 
wil Paulus zeggen: wie slechts eet en drinkt zonder zich te 

4* 
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bekommeren om den broeder, eet en drinkt zich een oordeel 
(hetgeen de Apostel vond in ziekten, die toen waarschijnlijk 
te Corinthe heerschten), want hij beoordeelt, onderscheidt het 
lichaam niet, d. i. hij let er niet op, dat de gemeente één 
lichaam is en wel als identisch met Christus een heilig lichaam , 
een tempel Gods. Zoo is het onwaardig gedrag aan den 
maaltijd des Heeren verbreking van de gemeenschap met Chris- 
tus, maar daarom ook verbreking van de eenheid en schending 
van de heiligheid der gemeente, die juist haar grond vindt 
in die gemeenschap »). 

De eenheid der gemeente bij Paulus, en hiermee willen 

wij kortelijk het voorgaande resumeeren, de eenheid der 

gemeente is dus bij hem een zuiver geestelijke. De ecclesia 

en wel iedere gemeente, is een lichaam, een levend organisme. 

Gelijk elk menschelijk lichaam vele leden hebben moet, zoo 

wordt ook in het lichaam der gemeente het leven bewaard 

door de verscheidenheid der leden; een verscheidenheid gewerkt 

door ieders verschillenden aanleg, maar bewaard en geheiligd 

door den H. Geest, Maar deze verscheidenheid heft de eenheid 

niet op. Dezelfde geest toch is het, die al die gaven werkt. 

Die eenheid nu vindt haar grond in de unio mystica der 

gemeente met Christus, die in haar geheel met hem één geest 

is; een vereeniging, zoo innig, dat de gemeente zelve Christus 

kan worden genoemd. Door die gemeenschap met den Heer 

te bewaren en te bevestigen kan de gemeente één blijven. 

Daarom is de voorwaarde, om in haar opgenomen te worden, 

de doop, waardoor hn, die deze plechtigheid ondergaat, den 

ouden mensch aflegt en in volkomen levensgemeenschap treedt 

met Christus. Daarom moet de gemeente telkens onder de 



*) Vergelijk prins, a. w. 52 verv. 
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teekenen van brood en wijn de gedachtenis aan Christus leven- 
dig houden 9 vooral aan zijn dood, waarbij hij in zijn bloed 
het nieuw verbond heeft gesticht. Is het wezen van de een- 
heid der gemeente alzoo de eenheid des geestes van haar en 
Christus, dan is daarmede tevens voor haar uitgesproken de 
eisch der heiligheid , der reinheid. Heeft Christus geen gemeen- 
schap met Belial (II Cor. VI: 15) hoe dan zijn gemeente? 
Is het wonen van den heiligen geest in haar de voorwaarde 
van haar bestaan, dan is zij Gods tempel, onschendbaar maar 
ook heilig. Dan woont God zelf met zijn geest in haar midden, 
dan is zij zijn eigendom, en zijn de Christenen het ware volk 
Gods. Niet een voortzetting van het oude Israël, neen, een 
nieuw volk , waarin geen onderscheid meer is tusschen Jood 
of Griek, man of vrouw, dienstknecht of vrije, maar waarin 
alleen geldt de nieuwe mensch. De eenige voorwaarde toch 
om tot dat volk te behooren is, dat men met Christus in 
gemeenschap getreden met hem één geest is geworden. En 
dit kunnen allen. 

Geldt hetgeen wij van de geestelijke eenheid der ecclesia 
bij Paulus lezen van elke gemeente, wij mogen dit ook toepas- 
sen op de groote gemeente aller Christenen. Zoo is dan die 
eenheid ook eenig en alleen geestelijk. Van een verband 
tusschen de gemeenten onderling lezen wij in onze brieven 
niets. Of men zou als zoodanig moeten aanmerken de gelijke 
betrekking, waarin de door Paulus gestichte gemeenten tot 
haar stichter stonden; of de onderlinge ondersteuning door 
gaven (II Cor. VIII: 1—5, Rom. XV: 25—27). 

De gemeente is dan bij Paulus de door Gods roeping bij- 
eengebrachte schare van geloovigen, die één is in haar 
geesteseenheid met Christus en door de onderscheiden wer- 
king van den geest in haar een levend organisme vorml^ 
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dat steeds voortgaat zich te ontwikkeleu in reinheid en hei- 
ligheid. 

De brieven aan de Filippiërs en de Thesèaloni- 
kers bevatten voor ons doel zoo goed als niets. De tweede 
aan de gemeente van Thessalonika gericht zou een belangrijke 
bijdrage leveren als II: é a yotog töü èsov moest worden opge- 
vat van de gemeente. Doch, gelijk de geheele samenhang, 
zoo verbiedt het concrete jix&[(roit, deze woorden anders dan 
in eigenlijken zin te verstaan ^), Het eenige wat ons hier 
eenig belang inboezemt zijn een paar plaatsen, waarin van het 
bestuur der gemeente sprake is. Vooreerst de groet aan de 
opzieners en diakenen in den aanvang van den brief aan de 
ïilippiërs. De heiligen groet de schrijver aldaar (rvv êTTKrxó'jtoi^; 
Kx) hxtcóvoig. Baur ^) en schwegler ®) vinden in het af- 
zonderlijk vermelden der opzieners en diakenen het bewgs van 
een lateren tijd waarin reeds een stap tot de latere hiërarchie 
was gedaan. Met volle erkenning van het vreemde der ver- 
melding van opzieners en diakenen meen ik toch, dat deze 
gevolgtrekking te ver gaat. Ik zou haar kunnen toestemmen 
als het vervolg van den brief er eenige aanleiding toe gaf; 
maar nergens vinden wij van hen meer gesproken; integendeel 
aan de gansche gemeente is hij gericht. Uit den naam 
êTrhxoTTog is niets af te leiden, daar deze gelijkluidend is met 



') Dr. A. B. VAN DER VIES, de beide brieven aan de Thessalonicensen , p, 
182 verv. en 148 verv. 

2) Paulus, II S. 72; Pasioralèriefe , S. 79 ff. vooral S. 86. 

^) Nachapostolisches Zeitalter II. S. 134. 

■*) Dr. p. c. VAN WIJK, Onderzoeh naar de echtheid van den brief tan 
Paulu9 aan de gemeente te PhÜippi, p. 28—81. 
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Zoo wordt van de opzieners ook gesproken I Thess. V : 12 , 13. 
Zij worden daar genoemd ol kottiuuts^; iv v[iïv kx) TTpo- 
'{(TTcifj^svoi vf^uu êv Kvplcc Tcx) vowierowvTsg vfiig. De gemeente 
moet hen erkennen en hen zeer hoog achten om het werk, 
dat zij verrichten. Dat dit werk overigens niet specifiek 
onderscheiden was van dat van elk gemeentelid blijkt hieruit, 
dat hetzelfde voviereïv^ dat de opzieners gezegd worden te 
doen, ook aan allen wordt aanbevolen (vs. 14) i). 



I) Dr. w. c. VAN MAANEN, Onderzoek naar de echtheid van Paulus* eersten 
brief aan de Thessalonicensen, p. 81 — 84. 



§ 3. 



DE APOCALYPSE. 



Wet en besnijdenis, nuttig en noodig tot de komst van 
Christus, zijn in het nieuwe verbond, dat door hem gesticht 
is, voorbijgegaan. Hier komt het alleen aan op het bezitten 
van den geest van Christus, op het door het geloof in ge- 
meenschap leven met den Heer. De gemeente der Christenen 
is het ware Israël, het volk Gods naar den geest; maar 
daarom ook een nieuw volk, geen voortzetting van het oude 
Israël. Abrahams zonen zijn de Christenen, maar van hem, 
die gerechtvaardigd werd uit geloof, vó6r hij nog de besnij- 
denis had ondergaan. Zoo behooren dan allen tot dat volk, 
allen zonder onderscheid. Daarin zijn Jood en Heiden volko- 
men gelijk. Met die overtuiging was Paulus zijn werk begon- 
nen en had hij in Klein Azië en Griekenland vele Heidenen 
voor het evangelie gewonnen. 

Maar met die overtuiging had hij ook den grooten stoot ge- 
geven aan den nationalen trots der Joden, die niet minder 
sterk was blijven leven bij hen, die uit het Israëlietisch volk 
geloovig waren geworden en Jezus als den Messias hadden 
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erkend. Hoe! al de voorrechten door God aan zijn volk toe- 
gekend zouden zijn voorbijgegaan? Maar was Israël dan tegen- 
over de Heidenen niet altijd geweest de drager van den waren 
godsdienst? En Jezus had hij zich niet aangesloten aan het 
godsdienstig leven van zijn volk tot zijn sterven toe? Het is 
waar door hem te verwerpen hadden de Joden de voorrech- 
ten, hun door God geschonken, en de nog zooveel heerlijker 
zegeningen, in de toekomst te verwachten, verbeurd; maar zij 
dan, de Christenen uit de Joden, waren zij dan niet het 
ware Israël, het volk Gods, dat nu dien zegen zou beërven? 

En toch te ontkennen viel het niet langer, de groote meer- 
derheid der Christenen was aan de zijde der Heidenen. Hen 
niet als broeders te erkennen was tegenover dat groote feit 
onmogelijk. Zij behoorden mede tot de gemeente der Chris- 
tenen. 

De groote vraag was nu : in welke verhouding staan de 
geloovig geworden Heidenen tot het ware Israël en welk ver- 
band is er tusschen die gemeente uit Joden en Heidenen beide 
en het oude Godsvolk. Op deze vraag vinden wij het ant- 
woord der strenge Joodsch-christelijke richting in de Apoca- 
lypse. De gemeente is de voortzetting van het ware Israël, 
waartoe de Heidenen moeten behooren, willen zij in de ge- 
meente worden opgenomen. Dit verband tusschen Joden- en 
Heiden-christenen is het voornaamste, wat wij uit dit ge- 
schrift kunnen leeren. Zoo geheel staat de auteur op joodsch 
standpunt, dat van een op zich zelf staande christelijke kerk 
bij hem geen sprake kan wezen. De verhouding, waarin de 
gemeente staat tot Christus is dan ook geheel uitwendig en 
met oud-testamentische kleuren geschilderd. 

De Apocalypse dan, om na deze inleiding ter zake te ko- 
men, de Apocalypse, in het jaar 68 of 69 geschreven, is ge- 
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richt üan 7 gemeenten in Azië (li 4). Vati èen nauwere aan- 
eensluiting dezer gemeenten onècrling, hetgeen metboom ^) om 
haar zevental vermoedt ^ blijkt elders niets* Hei getal zeven 
zal hier even als in het geheele boek als heilig getal zijn ge* 
berigd. De gemeenten worden voorgesteld onder het beeld 
vto gouden luchters (I: 12, 20), een voorstelling misschien 
ontleend aan den gouden kandelaar uit Zach. IV: 2. Het 
beeld zal waarschijnlijk beteekenen, dat de gemeenten het 
licht, van Jezus ontvangen, voor de wereld laten schynen 
(Mtth. V: 14-*-! 6, Fil. II: 15). Bij deze gemeenten nu leidt 
de schrijver zijn werk in door de in den aanvang voorkomende 
zeven brieven, gericht aan de zeven engelen der gemeente. 
Het zal noodig zijn, bij deze engelen een oogenblik stil te 
staan, om de zeer uiteenloopende wijze, waarop men hun be- 
trekking tot de gemefente opvat. Daargelaten de meening van 
EBRAED 2) , die in hen boden ziet , welke de tijdingen der ge- 
meenten tot Johannes, en omgekeerd diens vermaningen tot 
haar brengen, boden evenwel, die slechts in visioen bestaan 
hebben, bepalen wij ons tot het onderzoek der twee opvattin- 
gen, waatvan de eene in die engelen ziet werkelijke vertegen* 
woordigers of bestuurders der gemeenten, de andere hen in 
den gewonen zin beschouwt als schutsengelen, als de persoons- 
verbeelding van den geest, die in de gemeente leeft. 

Onder hen, die de eerstgenoemde opvatting voorstaan zijn 
er vooreerst (zooals vitringa*), wolp, bengel, eichhokk, 
SWALD e. a.), die denken aan een bij de Joden aan den 
priester ondergeschikt ambtenaar, die voorlezen, voorbidden 



') De Openbaring naar inhoud en vorm verklaard , p. 22. 

2) Zie DÜ8TEBDICCK, Kritisch Exegetisch Handbueh üèer die Offenharung 
Johannit, S. 126. 

3) Le Sgnagoga Vetere ^ Lib. III, Fan 2, Cap. 8, p. 911. 
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en andere zaken bezorgen moest* Bij de^e opvatting i^ bet 
vreemd, dat niet de presbyter ^ maar deze mindete persoon, 
door BWALD met den diaken vergeleken^ de gemeente verte- 
genwoordigt. Anderen, zooals b£Za, grotius, caloviüs, 
HEEDER e. a. denken dan ook aan den presbyter, aan deïi 
voorganger of leeraar, aan den bisschop. Onder de nieuwète 
voorstanders van dit gevoelen komt allereerst in admmerking 
ROTHB 1). Deze ziet in de engelen concrete individuen eil wel 
Irisschoppen der gemeenten; daar evenwel in de brieven steeds 
tot de gemeenten zelve wordt gesproken, valt aan werkelijke 
bisschoppen nog niet te denken; dit leidt rothb er toe om 
hier te vinden /ycine Prolepsis der Bischöfe in der Idee/' 
Henostenbërg denkt aan //das gesammte Kircheuregiment/' 
RiTscHL^) aan de vergadering der presbyters, hoewel hij toch 
den eni;el zinnebeeldig opvat en uit het enkelvoud geen bewijs 
wil afleiden voor het bestaan van een eenhoofdig bestuur, noch 
ook, dat de Apostelen gedacht hebben aan de stichting er 
van. Daargelaten nu de vraag of uit een boek als de Apoca- 
lypse, in een zaak, als deze, eenig bewijs te putten is, en 
evenzoo de gekunstelde verklaring van rothe, meen ik boven- 
genoemde opvatting, al kan zij zich beroepen op Mal. II: 7 
niet te mogen overnemen. Zij strijdt tegen het doorgaand 
gebruik van &yyaKoq in dit geschrift (VII: 1, IX: 11, 
XVI: 5). Van een afgesloten presby tercoUegie , dat als ééw 
persoon kan worden aangeduid, vinden wij in dezen tijd geen 
spoor, nog minder van een bisschop. Eindelijk, in de brieven 
wordt zonder eene enkele uitzondering tot de gemeenten ge- 
sproken; als de engel een concreet individu was of wel een 



*) Anfdnye der Chrisüichen Kirche I, S. 423 AF. 
3) Mt'KMolUcke Kirohe, S. 408, 409. 



60 



verzameling van hen^ van de gemeenten onderscheiden, dan 
moesten, dunkt mij, die brieven anders zijn ingericht. Deze 
laatste overweging moge rothe leiden tot zijn ideale Prolepsis 
der bisschoppen, mij geeft zij de overtuiging, dat hier aan 
geene, van de gemeenten onderscheiden, individuen te den- 
ken is. 

Voor wij overgaan tot de andere opvatting, verdient ver- 
melding de verklaring van volkmar i), die tusschen beiden in 
staat. Deze brieven, zegt hij, zijn gericht aan de 7 schuts- 
engelen der gemeenten, in den grond haar beeld; van deze 
engelen is het aardsche substraat de opziener der gemeente, 
die over haar waakt, de presbyteros ephoros. Deze laatste 
nu , wordt , volgens volkmar zelven , alleen gevonden in Joodsch- 
christelijke gemeenten, dus niet in deze zeven gemeenten van 
heidenschen oorsprong. Al is nu de schrijver der brieven een 
Joodsch Christen, dan is het toch niet waarschijnlijk, dat hij 
die gericht heeft aan een opziener in die gemeenten onbekend- 
Zoo blijft nog over de andere verklaring (van wettstein, 

BRETSCHNEIDER, ZULLIG, DB WETTE, LÜCKE, BLEEK, DÜSTER- 

DiECK, MEiJBOOM e. a.), dat de engelen zijn de beschermgees- 
ten der gemeenten, hier gedacht als haar persoonsverbeelding, 
dus met haar één. Dit denbeeld van beschermgeesten was den 
Joden eigen. In Daniël X: 13 verv, Mtth. XVIII: 10 
(Deut. XXXII: 8 volgens de LXX) en in de boven geciteerde 
plaatsen van de Apocalypse vindt men analoge voorbeelden. 
Deze opvatting wordt daarenboven gesteund door hfdst. I: 16, 
20a, waar de zeven sterren, de symbolen der engelen gezegd 
worden, te zijn in de .rechterhand van Christus. Brengen 
jiOTHE en RiTSCHL tegen deze opvatting in, dat (I: 20) de 



') Commentar zur Offenbarung Johannis, S. 75, 76. 
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engelen en de gemeenten ieder een eigen symbool hebben en 
dus de eersten weder niet het symbool der laatsten kannen 
zijn , dan is dit bezwaar z66 uit den weg te ruimen : de enge- 
len worden van de gemeenten onderscheiden, maar alleen in 
zoo ver, als de gemeente is de werkelijke vereeniging der 
geloovigen, waarin evenwel één geest leeft, waardoor zij kan 
worden beschouwd als één persoon; die geest nu persoonlijk 
gedacht is de engel der gemeente; alles wat dus aan dien 
engel wordt geschreven, wordt eo ipso tot de gemeente gericht. 
Door de gemeenten z<5(5, als een eenheid voor te stellen, staan 
zij eerst in een innige verhouding tot Christus. Deze houdt de 
zeven sterren in zijn hand. Zoo vindt men hier reeds een 
spoor van het streven naar centralisatie, dat in de kerk steeds 
levendiger zich openbaarde. De gemeente in haar eenheid kon 
met Christus in betrekking staan. Dit zou later leiden tot 
de voorstelling van den bisschop als plaatsvervanger van Chris- 
tus, in wien de gemeente haar eenheid vond i). 

In deze brieven, wier voornaamste inhoud is: „Ae Heer 
komt,'' waarschuwt de schrijver tegen personen, die de ge- 
meenten verontreinigen. Deze zijn, behalve ook Joden, die 
zich dien naam geven, maar het niet zijn (II: 9, III: 9), 
vooral Nicolaieten, Bileamieten, vrouw Jezabel. Hij verwijt 
hun dat zij vleesch van afgodenoffers eten en hoererij plegen 
(waarschijnlijk het huwen in verboden graad) verg. Il: 14, 
15, 20. Uit hetgeen de schrijver dezen ten laste legt, blijkt, 
dat zij vrije mannen waren, die de beginselen door den Apos- 
tel Paulus gepredikt zonder schroom op het leven toepasten. 
Heftig is hij tegen deze vrijzinnigen gekeerd, die de gemeenten 
verontreinigen door hun heidensche leefwijze. Zoo de gemeente 



*) Baub, Drei erste Jahrhunderte , S. 272. 
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van Pergamus zioh niet bekeert , zal de Heer komen en tegen 
die Bileamieten en Nicolaieten krijg voeren met het zwaard 
zijns monds (II: 16). Vrouw Jezabel, die zich niet bekeeren 
wil zal op het krankbed worden geworpen; en die met haar 
overspel bedrijven^ zullen in grooten druk komen; hare kin-' 
deren zullen gedood worden (II: 21-^23). De gemeenten 
moeten zich van de onreinheden bekeeren. 

Verwonderen* kan ons die heftigheid niet, als wij zien, hoe 
laag deze schrijver het Heidendom stelt tegenover het Joden-» 
dom. De hoogste lofspraak bij hem is nog altijd een echte 
Jood te zijn. Al heeft ook Jeruzalem Jezus gekruisigd, toch 
zal slechts een tiende deel worden verwoest en de tempel wl 
gespaard blijven (XI). Maar het Heidendom, de zetel van alle 
onreinheid, van de afgoderij, vertegenwoordigd in Eome, is 
hem een gruwel; het zal vallen en op zijn puinhoopen zal 
het nieuw-Jeruzalem worden gevestigd. 

Dit alles vindt zijn bevestiging in de denkbeelden van den 
echrijver over de verhouding tusschen de Christenen uit de 
Joden en die uit de Heidenen in de Godsgemeente. 

Die Godsgemeente rast op de basis van het ware Israël, 
of liever is dat ware Israël zelf, het aloude volk van God in 
18 stammen verdeeld. Blijkt dit reeds uit hfdst. VH, waar- 
over straks nader, niet minder uit hfdst. XII, waar met de 
vrouw, die een zoon baarde, bedoeld wordt dat ware Israël, 
waaruit de Messias is voortgekomen. Worden de Christenen 
in datzelfde hfdst. genoemd het kroost der vrouw, dan bewijst 
dit te meer den nauwen zamenhang tusschen Jodendom en 
Christendom. Het Godsrijk, de gemeente in haar volkomen 
heerlijkheid, teekent de schrijver onder het beeld van het 
nieuw-Jeruzalem, dat op de 12 poorten de namen draagt der 
12 stammen Israëls (XXI^ XXII)« I^Qg duidel^ker zal ons 
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dit worden als wij nagaan welke plaats de Heidenen dan iu'* 
nemen in die gemeente. Het antwoord op die vraag is te 
vinden in het zevende lifdst, van dit geschrift. De interpre- 
tatie van dit hfdst. evenwel is aan zwarigheden onderhevige en 
heeft zoo verschillende vej^laringen uitgelokt ^ dat het nood* 
zakelijk is eenige andere beschouwingen te doen voorafgaan. 

Van tijd tpt tijd spreekt de schrijver van de Christenen in 
het algemeen zonder onderscheid te maken tusschen Joden* en 
Heidenchristenen. Zoo schrijft hij I: 6 aan de gemeenten 
uit de Heidenen e dat Jezus ons (Christenen) gemaakt heeft 
tot een koninkrijk, tot priesters Gode, zijnen Vader. In 
XVII: 14 noemt bij het leger van het Lam oï xAj^tö), èKksjcro) 
Km ?r/aTö/, weder zonder dat eenig onderscheid is te vinden. 
Diezelfde algemeenheid meen ik ook te vinden V: 9. De 24 
ouderlingen en de 4 dieren zingen het lam een nieuw lied toe; 
het is waardig het boek (vs. 1) te ontvangen en de zegelen te 
openen, want het is geslacht en heeft er Gode met zijn bloed 
gekocht Sk Tria^jg CpvXïjg xcc) yXu(r(r>ig kou Kolov koCï Uvovg !)• 
VoLKMAR ^) en zoo ook Dr. blom ^) denken hier alleen aan 
Heidenen. In deze opvatting kan ik niet deelen. Eeeds de 
samenhang schijnt mij toe er tegen te strijden. Het Lam is 
waardig het boek met de 7 zegelen te openen, niet omdat het 
er aUeen uit de heidenwereld gekocht heeft door zijn bloed, 
maar omdat het in het algemeen menschen zonder onderscheid 
verlost heeft. Opmerkelijk dan ook is, dat in vs. 13 w&v kt/V^^^j», 



1) De lectio recepta (^yó(>aaa?) ^ixaq dient verworpen te worden om hpt 
gezag van A, en omdat het strijdt met de stellig echte lezing van vs. 10 
aiitaéqp het past daarenhoven niet in den mond der 4 dieren; ter^rijl de in- 
voeging hiemit te verklaren is, dat de afschrijvers een object misten. 

3) In z^'ii conmientaar op deze plaats. 

*) De Brief van Jaoobus, p. 182. 
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aUe schepselen ook op de aarde het Lam het loflied toezingen. 
Van die gekochten wordt voorts hetzelfde gezegd als I: 6 van 
alle Christenen : nl. dat Christus hen gemaakt heeft ^ot^fnXelocv 
KoCi hpsTc; terwijl er onmiddellijk wordt bijgevoegd: en zij zijn 
koningen op aarde. Geldt dit laatste alleen van de geloovige 
Heidenen? Ook in XIV: 6, XI: 9, XIII: 7 gebruikt m.i. 
de auteur deze uitdrukking om de grootst mogelijke algemeen- 
heid uit te drukken zonder bepaald te denken aan Joden of 
Heidenen. 

Zonder onderscheid te maken wordt van de geloovigen ein- 
delijk nog gesproken XIV: 1 verv. Na den strijd tegen zijn 
vijanden ziet Johannes den Christus verschijnen op den berg 
Sion met zijn getrouwen 14j4000 in getaP). Van dezen wordt 
gezegd, dat zij op hunne voorhoofden geschreven hebben den 
naam van het Lam en van den Vader, zij hebben zich te 
midden der verdrukking rein bewaard; overal volgen zij het 
Lam ; zij zijn i\yopx<Tiiiyoi i^ro Tijg yijg en Atto tuv ivépuTrcav. 
Met andere woorden wordt hier dus van hen hetzelfde gezegd 
als V: 9; van de aarde en uit de menschen zijn zij gekocht. 
Hoogstwaarschijnlijk zijn zij dezelfden, als de geroepenen en 
uitverkorenen en getrouwen, die het leger van het Lam uit- 
maken (XVII: 14). 

Uit deze plaatsen blijkt, dunkt mij , dat de schrijver Joden- 
en Heidenchristenen beide beschouwt als geloovigen, als ge- 
trouwen van den Heer. De vraag is nu, in welke verhouding 
staan zij tot elkaar? Om hierop te antwoorden moeten wij eerst 
letten op hfdst. XII: 17, De vrouw, die een zoon baart, is 
zooals wij straks zagen het ware Israël. Nu lezen we van 
VS. 18 af, dat de vrouw tegen de vervolgingen van den draak 



1) Over dit getal zal bij lifdst. VII worden gesproken. 
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n\ veiligheid wordt gesteld en deze^ hierover vertoornd^ krijg 
gaat voeren tegen de overigen van haar zaad. Wie zijn oi Xoitto) 
Toij a^vipfixTog xiriiq ? Niet de Christenen in het algemeen : 
dit verbiedt' reeds het woord KoivoL Met düstbbdieck, 
voLKMAB, MBYBOOM e. a. is hier te denkeu aan de Heiden- 
christenen^ die vervolgd werden toen Israël in veiligheid was. 
De voorstelling is dan deze, dat de Heiden-christenen het 
zaad zijn van het ware Israël; zij zijn Christenen geworden 
alleen door middel van die ware Godsgemeente; zij zijn het 
alleen in zooverre zij tot haar behooren. Alleen door de IS 
poorten, die de namen dragen der 12 stammen Israëls treedt 
men het nieuw- Jerozalem binnen (XXII: 14). De bladeren 
van den boom des levens, die 12 vruchten voortbrengt, dienen 
tot genezing der Heidenen (vs. 2). 

Diezelfde gedachte meen ik terug te vinden in hfdst. YII. 
Zes zegelen van het boek zijn reeds geopend ; voordat het zevende 
ontsloten wordt, ziet Johannes een engel opstijgen met het zegel 
des levenden Oods om de dienstknechten Gods te verzegelen. Hij 
hoort nu het getal dier verzegelden: 144000 uit alle 12 stammen 
Israëls, uit eiken stam 12000. Daarna ziet hij een groote schare 
ontelbaar, uit alle natiën en stammen en volken en tongen, 
staande voor den troon en voor het Lam. Bij die 12 stammen 
Israëls moet gedacht worden aan het ware Israël, aan de 
God^meente, niet zoüzeer omdat de stam Dan gemist wordt, 
als wel omdat Ephraim onvermeld is gebleven, dat voor den 
zetel der afgoderij gold; maar vooral, omdat Levi hier onder 
de gewone stammen wordt opgenomen : een a&onderlijke prie- 
sterstam behoorde in het ware Israël niet meer te huis; geen 
afzonderlijk priester was daar meer noodig; alle Christenen 
had de Heer tot priesters gemaakt. Dat overigens ook in het 
Godsrijk de 12 stammen Israëls bewaard bleven blijkt uit 
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Matth. XIX: 2S. De groote vraag is nu: boe hangen die 
144000 samen met de groote schare? Ik meen^ dat in beide» 
te vinden zijn zoowel de Joden- als de Heiden-christenen; dat 
dus onder de 12 maal 12000 uit alle stammen Israëls ook 
Chiistenen uit de Heidenen moeten \i^ orden gedacht Dit is 
mogelijk als ond'ef die ] 2 skimmen verstaan moet worden hei 
ware Israël, En zoo is ook te begrijpen het ontzaglijk groot 
aantal v»zegelden« De overdrijving^ om eiken stam van het 
werkelijlt Isoraël vo«» te stellen als meer dan 12000 inwoners 
tellende^ is wat al te sta^k^ Maar er i» meer. Hfdst. XIV : i 
verv. wordt van» 144000 gesproken. De groote waarscbijni» 
üjkheid pMt e> m. i., Toor, d^ te denken aan dezelfden al» 
hier;, het zo» toeh meer dan imduidelijk wezen^ wanneer de 
schrijves zondex een enkele aanwijzing hetzelfde getal bezigde 
van twee verschillende klassen van pessonen^ Daarenboven 
hier worden zij veiz^eld met het zegel Gods^ ten einde hen 
te kenmerken als zija dienstkneehten^ die onder de verdrukking 
getrouw zoad^L Uijven;. en wat i» natuurlijker^ dan om 'm 
den naam van het Lam en den Yadec^ dien zij daar op het 
Kooxihoofd dragen^ hetzdide zegd te ziei^p liadden wij wk 
diéx geen recht, te ondesscheiden tussehen Christenen lüt 
Heidenen en uit Joden.^ waarom dan hierp Lansen, wij inr Vr^ 
in de toevoeging Ik Trxvrig Ui^oug x. t. I. rieeht» een aandui* 
ding de« algeinecxdieid, ik zie dan ook geen ledeik o» hier 
een andev gevoelen voos te staan. De vooistelling is^ dan deze: 
de Apoealyptieus ziet den engel met het s^el en- hoort het 
getal der verzegdden; T&^oigma wondt hem gegeven die schare* 
te zien, maa£ voor het mensel^lijk oog i» zij ontelbaajk 

Vatten wij dit alles te samen, dan is dr gemeente^ volgen»^ 
de Apocalypse de voortzetting van het eude volk van God,, 
van Israël, waarin zelfs de 12 stammen nog bewaard zijii^ 
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gebleven. Die gemeente bestaat uit Christenen zoowel uit de 
Joden als uit de Heidenen. Door 24 ouderlingen wordt zij 
vertegenwoordigd; (IV: 4, 10, V: 6 en passim) en wel door 
tweemaal twaalf, niet omdat er 24 priesterklassen zijn; van 
afzonderlijke priesters is geen sprake; evenmin als aanduiding 
van 12 Apostelen en 12 Patriarchen; deze laatsten worden in 
de Apocalypse niet genoemd; maar omdat door de toetreding 
der Heidenen tot Israël het getal der vertegenwoordigers van 
de- 12 stammen verdubbeld is. Doch de Heidenen staan niet 
op gelijke lijn roet de Joden. Deze behooren tot de gemeente 
Gods krachtens hun geboorte, als Israëlieten deelden zij in al 
de voorrechten door God aan zijn volk beloofd. Deze voor- 
rechten hebben de meeste Joden verbeurd door hun verwerping 
van den Messias; maar zij, die geloovig zija geworden, vormen 
daa nu ook eo ipso het ware Israël. Niet alzoo de Heidenen. 
Deze kan de schrijver slechts als geloovigen erkennen voor 
zoover zij in het ware Israël zijn opgenomen, in de 12 stammen 
aijn ingelijfd. Dit kunnen zij door de gerechtigheid, die nog 
een nationaal-Israëlietisch karakter draagt, te volbrengen. Die 
gerechtigheid bestond in het volbrengen der wet, vooral van 
haar zedelijke voorschriften; maar bovenal in het vermijden 
van alle onreinheid, het ideaal van den Christen toch is priester 
te zijn, even rein als de zoon van Levi. Van daar des 
schrijvers heftige tegenkanting tegen die paulinisten, die de 
beginselen van den Apostel zonder schroom op het leven 
toepasten, vooral in het eten van afgoden-offervleesch. 

Men ziet het hemelsbreed verschil tusschen dezen schrijver 
en Paulüs. Bij dezen laatste zijn de Christenen het ware 
Israël, maar een nieuw volk; bij den eersten ook het ware 
Israël, maar slechts een voortzetting van het oude volk van 
God. Bij Paulus staan geloovige Joden en Heidenen op gelijke 

5* 
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lijn; bij den Apocalypticus behooren de Heidenen slechts tol 

de Godsgemeente ^ als zij zijn ingelijfd in het twaalfstammig 

Israël. Bij Paulas is het eenig vereischte voor den Christeu 

het bezitten van den geest van Christus, het één zijn mei 

den Heer door het geloof; bij dezen auteur de verplichting i 

om de gerechtigheid der wet te volbrengen. 

Die gemeente uit Joden- en Ileideu-christeneu vindt den 
grond van haar bestaan in den dood van Jezus. Y: 9 heet 
het in het lied der vier dieren en der vier en twintig ouder* 
lingen: ifQi}, (het Lam) hebt er Gode met uw bloed gekocht 
uit alle stammen en tongen en volken en natiën.^' Dat bloed 
reinigt van zonden: ,finet zijn bloed heeft hij ons van onze 
zonden gewasschen," of, volgens een andere lezing , /^ bevrijd" 
(I: 5); zij, die uit de groote verdrukking komen, hebben 
hun gewaad gewasscben ra wit gemaakt in het bloed des 
Lams (YII: 14). Door die reinigende kracht van Jezus' dood 
is de door hem gekochte gemeente Gode gewigd en gemaakt 
iot een koninkrijk, tot priesters ([: 6, V: 10). Alle geloo- 
vigen zijn koningen > als zoodanig heerschen zij ; zij toch alleen 
z\jn de wereld-beheerschende madit, wier heerschappij volko* 
men zal zijn, als alle vijanden zijn ten onder gebracht. Maar 
ook priesters zijn zij; rein als de zonen van Levi moesten 
zijn; deze priesterlijke reinheid is hei hoogste ideaal van 
heiligheid, dat de Apocaljpticus den Christenen voorstelt. En 
allen zijn zij priesters ; een afzonderlijke priesterstand behoort in 
de gemeente niet te huis, ja zelfs zal in het nieuw- Jeruzalem 
geen tempel meer zijn (XXI: 22). 

Is door den dood van Jezus de gemeente gemaakt tot een 
schare van heilige, Gode gewijde menschen, door zijn opstan- 
ding heeft de Heer de macht ontvangen om de gemeente te 
leiden. De innige belrekking tusschen den verheerlijkten Jezus 



69 

en de gemeente tschetst de schrijver in de verhouding van den 
Heer tot de zeven gemeenten^ aan welke de zeven brieven in 
den aanvang gericht zijn (I: 12 verv.). In het midden der 
seven Inchters, het symbool der gemeenten, ziet hij Jezus, aan 
een menschenzoon gelijk; in zijn hand heeft deze de zeven 
sterren, het symbool van de engelen der gemeenten, en nit 
zijn mond gaat een scherp tweesnijdend zwaard. Het geheele 
verloop van de Apocalypse is dan ook de strijd van den Heer 
t^en de vijanden, die de gemeente verdrukken, tegen de 
dttivelsche macht des Heidendoms. Is eindelijk de volkomen 
zegepraal bereikt, dan vereenigt zich Jezus met de gemeente 
als de bruid^om met zijne bruid. Deze voorstelling troffen 
wij ook aan bij Paulus i) , doch daar diende zij als opwekking 
tot reinheid, hier heeft zij dogmatische beteekenis. fieeds 
XIX: 7 wordt in het lied der groote schare van die bruiloft 
gezongen: /^de bruiloft des Lams is gekomen en zijne vrouw 
heeft zich toebereid; en haar is g^ven, dat zij zich kleede 
in glanzig rein byssus ^). In vs. 9 worden zij zalig gespro- 
ken, die tot het bruiloftsmaal des Lams genoodigd zijn. Maar 
vooral in hfdst XXI en XXII vinden wij de schildering van 
de Godsgemeente in al haar heerlijkheid als de bruid des 
Heeren. Uit den hemel ziet Johannes. het nieuwe Jeruzalem 
nederdalen, toebereid als een bruid (vs. 2); en tot hem komt 
een engel om hem de bruid, de vrouw des Lams, de heilige 
stad te toonen. Alles schittert daar van goud, zilver en 
edelgesteenten. In haar is geen tempel meer, gelijk volgens 
des schrijvers meening in het aardsche Jeruzalem die tempel 



*) II Cor. XI: 1 v«rv. verg. p. 83 en 34. 

^) Opmerking verdient, dat het byssus bestaat nit de gerecbtigheden der 
heiligen. Ilier dienen reeds de gezamenlijke goede werken tot sieraad der 
gemeente. 
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nog blijven zou tot het einde; God en het Lam toch zijn 
daar de tempel. Geen zon of maan behoeft haar meer te be- 
schijnen, de heerlqkheid Gods en het Lam is haar licht. 
Geen onreine ^aat haar binnen, alleen zij die in het boek 
des levens van het liatn staan opgeschreven. £n alleen door 
de 12 poorten met de namen van Isra^s stammen kan men 
haar biimenkomenb Buiten dat nieuw-Jeruzalem is dan ook 
geen Ii«il. Daiarbuiten zijn de honden en de toovenaars en 
de hoereerders en de moordenaars en de afgodendienaars en 
ieder, die leugen bemint en doet; hun deel is in den poel, 
die inet vuur en zwavel brandt (XXII: 15, XXI: 8), Zoo 
is alles b\j dezen schrijver oud-testamentisch gekleurd. Zoo 
rust alles op joodschen grondslag* W^s Jeruzalem op aarde 
nog steeds de heilige stad , de gemeente in haar zegepraal zou 
zyn het nieuw-Jeruzalem. Haar heerlijkheid zou zijn die van 
het theocratisch Israël; zij zou heerschen met het Lam over 
alle heidensche machten; in de grootste pracht en weelde zou 
zij leven, de zuivere vereering van God zou haar deel ^ijn; 
het ideaal der levietische reinheid zou zij hebben bereikt. 

De gemeente is dus de voortzetting van het oude Israël; 
haar kern, de geloovige Joden, terwijl de Heidenen slechts 
tot haar behoorden, als zg in dat ware Israël waren ingelijfd 
en zijn gerechtigheid vervulden; haar grond, de dood van Je- 
zus, die door zijn bloed haar gereinigd had en haar gemaakt 
had tot een koninkrijk van priesters, Mier ideaal was de echt 
levietische reinheid, en die na zijn verheerlijking haar bleef 
leiden en haar eindelijk tot zegepraal zou voeren; haar toe- 
komst dan ook, de heerlijkheid van het theocratisch Israël, 
in alle pracht en weelde, heerschend over het Heidendom, in 
het bezit der ware Godsvereering^^ 



§ 4. 



DB BRIEF VAN JACOBÜS, DE EERSTE VAN PETRUS, DIE AAN Dfi 
HEBREËRS, AAN D£ EFËZIËRS EN AAN DE COLOSSERS. 



Eoo stonden de beide richtingen scherp tegenover elkaar* 
Aan de ééne zijde Paulus, bij wien de gemeente bestaat uit 
geloovige Joden en Heidenen zonder onderscheid^ waarin al 
het eigenaardig Joodsche is voorbijgegaan; haar eenheid vindt 
zij in haar mystische vereeniging met Christus > die zelf geest 
is (II Cor. III: 17); door het versterken van dien geestelijken 
band met den Heer neemt zij steeds toe in reinheid. Aan 
den anderen kant de strenge Joodsch-christelijke richting , die 
haar uitdrukking vindt in de Apocalypse. Bij haar is de 
gemeente de voortzetting van het oude Israël^ wier kern de 
geloovige Joden zijn, en waartoe de geloovige Heidenen slechts 
dan behooren, als zij geheel in dat Israël z\jn opgenomen en 
de echt joodsche gerechtigheid volbrengen; haar eenheid is 
gegeven in het éene Israël; haar ideaal is te zyn een vereeni- 
ging van priesters met volkomen levietische reinheid. 

Deze beide richtingen, die zoo scherp tegenover elkander 
stonden, dreigden de groote Christengemeente in twee afdee- 



72 

lingen ie verscheuren. Maar dit is niet geschied. Na het mid- 
den der tweede eeuw staat daar de katholieke kerk, geboren 
uit de verzoening dezer twee richtingen. Want tusschen de 
beide partijen in vormde zich in allerlei nuanceering, al naar 
mate zij nader stond bij de eene of andere partij , eene richting , 
die al was het niet bepaald haar doel, juist door haar bemid- 
delend karakter de verzoening tot stand bracht. Zoo verloor 
langzamerhand ieder der beide strenge richtingen iets van 
hetgeen haar kenmerkend onderscheidde: de Joodsch-christe- 
lijkc haar zuiver nationaal^ de paulinische haar hoog spiritueel 
karakter. De minder zuiver-geestelijke opvatting van de een- 
heid der gemeente bij de paulinische richting had nog eene 
andere reden. Haar spiritualisme werd overdreven en ontaardde 
in allerlei speculaties, die, omdat daarbij alles op het weten 
aankwam, gevaarlijk dreigden ie worden voor den godsdienst 
en daardoor den waren grond der eenheid van de gemeente 
verstoorden. 

Tot deze richting, die, tusschen de beide partijen instaande, 
deze van zelf tot elkander bracht, behoort vooreerst de schrijver 
van den brief op naam van Jacobus. Hij staat nog op 
Joodsch- christelijk standpunt, maar het echt nationale, het 
strenge wettelijke der Apocalypse vinden wij bij hem zeer 
verzacht. Het Christendom toch is bij dezen schrijver de 
volmaakte wet. Tot zijn lezers zegt hij , dat zij voortgebracht 
zijn door het woord der wrfarheid (I: 18), door de volmaakte 
wet. En hoezeer nog dat wettelijke bij hem geldt, blijkt bv. 
hieruit, dat hij de liefde tot den naaste noemt de vófiog 
fiatnXixoq (TI: 8), de hoofdwet onder Gods geboden, maar dan 
toch een wet. Die wet evenwel is niet de Mozaïsche met haar 
ritueele voorschriften. Want als de schrijver tot zijn lezers 
zegt, dat zij, grootendeels Joden van geboorte, voortgebracht 
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viBTen door den >^óyog x>.vihlxq en, noemt hij dien >.éyo^ 
vervolgens den vó(ioq rixstogi dan kan dit de Mozaïsche wet 
niet geweest zijn. Hij heeft de wet gespiritaaliseerd]; alleen 
op haar zedelijke voorschriften legt hij nadruk. Zij is de 
vofAoq rijg i^svéspixQ f de wet der zedelijke vrijheid, de vifiog 
réXsiog, de volmaakte uitdrukking van Gods wil, die daarom 
reeds v<56r het Mozalsme had bestaan, en daarvan wel het 
eigenlijk wezen was geweest, maar toch eerst in het Christen- 
dom aan het volle licht was gekomen. 

Komt het zoo bij dezen schrijver aan op den zedelijken in- 
houd der wet; /yzijn wij voortgelwacht," zóoals hij zegt(I: 18), 
/ydoor het woord der Waarheid/' welk woord alleen behoudt; 
verstaat hij onder die waarheid het zedelijk goede ^); en is 
m. a. w. voor hem het zuiver nationale en ritueele der wet 
vervallen, dan is het te begrijpen, hoe bij hem Joden en Heide- 
nen in de gemeente op gelijke lijn staan. Nergens blijkt het 
tegendeel. Dat woord der waarheid konden bdden even goed 
aannemen. Tan een rechtvaardiging van den mensch spreekt 
dan ook onze schrijver (II; 24) met beroep op Abraham, 
zoowel als op de heidensche Bachab. Zoo zijn geïoovige Jo- 
den en Heidenen bij hem even wettige burgers van de Gods- 
gemeente. 

Deze evenwel is niet als bij Faulus iets nieuws. Beeds zou 
dit blijken uit zijn beschouwing van het Christendom als de 
volmaakte wet, die wel eerst nu helder aan het licht is ge- 
treden , maar toch reeds vroeger bestond. Hij noemt de 
Christenen dan ook in den aanhef van zijnen brief de twaalf 
stammen Israëls in de verstrooiing. Dat onder dezen naam 
aan Christenen in het algemeen moet worden gedacht heeft 



') Blom, de hrief van Jacodus, p. 57» 61. 
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Dr. BLOM in zijn geschrift over dezen brief overtuigend, naar 
ik meen , bewezen ^). Er h bier toch niet te denken aan 
Joden; djn lezers gelooven aan Christus. Niet aan geloovige 
Joden , die met bun ongeloovige volksgenooten nog in betzelfde 
sjrnagogale verband voortleefden; zij badden een a&onderlijk 
kerkelijk bestaan met samenkomsten (II: 1 — 4) en presbyters 
(Y: 14). Niet aan gemeenten uitsluitend samengestdd uit 
kden van de Joodsch-christelijke richting; deze v<md men in 
dezen tijd niet, en het tegendeel blijkt voldoende uit den 
brief. Eindelijk niet aan gemeentmi wier kden allen van ge- 
boorte Joden waren, want zoo deze al bestonden, dan toch in 
te gering aantal om haar den naam van twaidf stammen te 
geven. Zoo rest dan alleen de opvatting, dat hier gedacht 
moet worden aan Christenen in het algemeen. Wij zagen 
ook reeds, dat ook de geloovige Heidenen op gelijke lijn met 
de Joden in zijne gemeente staan. Was Israël het volk Gods, 
dat, evenals de eerstelingen van kudde en akker, hem toebe- 
hoorde, dat voorrecht was nu op de Christenen overgegaan, 
omdat zij het woord der waarheid, de volmaakte wet badden 
aangenomen (I: 18, 21, 26). Zij zijn de rechtmatige erfge** 
namen geworden van de belofte des koninkrijks, die oudtijds 
aan Israël was gegeven (II: 5). Zoo zijn zij nu bet ware 
twaalfstammig Israël, de voortzetting van het oude Godsvolk. 

Dit heeft de schrijver gemeen met de Apocalypse, maar 
van deze verwijdert hij zich, als hij, het nationale der wet 
verwerpend, ook geloovige Heidenen op gelijke lijn acht te 
staan met de geloovige Joden. Hierin is toenadering tot 
Paulus. 

Over den kerkdijken toestand van de Christenen, aan wie 

*) p. 15 verv. 
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zijn brief is gericht, cu ik meen wel te mogen sjeggen, van 
de Christenen in het algemeen ontvangen wij een paar be- 
langrijke wenken. Er w^aren onder hen presbyters. Deze 
wai'en waarseh^nlijk alleen belast met de zorg voor de goede 
orde in de gemeente en wat daarmede samenhing. Stellig was 
aan hun ambt niet het uitsluitend recht van leeren verbonden. 
Er bestond onder de Christenen, aan wie deze auteur schrijft , 
volkomen vrijheid van leeren, sboo zelfs, dat die te ver schijnt 
te zijn gedreven; vau daar zijn opwekking om traag te zijn 
lot spreken (I: 19), z^n vermaning: fiij m-oXySi hid^jcxy^a 
^iv€(r6€. Van een eenhoofdig bestuur is bij hem dan ook 
geen sprake. Hij kent dit niet, blijkens het oogpunt, waar- 
uit hij de presbyters beschouwt. Dit oogpunt leeren wij ken- 
nen uit V. 14 verv. Bij de genezing der kranken hecht 
onze schrijver het meest gewicht aan het gebed, en wel het 
gebed des geloofs, van den rechtvaardige. Dit konden allen 
bidden, want allen konden rechtvaardig zijn. Baadt hij dan 
toch de kranken aan, om de oudsten te roepen, geeft hij dus 
dezen de voorkeur, dan is dit hieruit te verklaren, dat deze 
geacht werden bij voorkeur mannen des geloofs, rechtvaardi- 
gen te zijn ^). Zoo staan de presbyters wel aan het hoofd 
der gemeente, maar alleen nog met zedelijk gezag bekleed 
om hun grooter geloof. 

ïusschen dezen brief en den eersten van Petrus be- 
staat ongetwijfeld verwantschap. Toch zal ons blijken, dat 
de auteur, die zich Petrus noemt, nader staat bij Paulus en 
dat ook de kerkelijke eenheid nauwer is geworden. Die ver- 
wantschap tusschen den brief van Jacobus en dezen van 
Petrus, waarop ik doelde, blijkt al aanstonds uit het opschrift. 



') *BLOH, t. a. p., p. 41 verv. 
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l>e brief is gericht aan de ixA^xrc/ ^xpêTri^iifiot itcc^TropZg 
UóvTov K.T.k. (I: 1). De Christenen worden hier genoemd: 
uitverkorenen (vig. ts. 2) bijwoners of vreemdelingen^ omdat 
eij leefden te midden van Heidenen, van wie sij in beginsel 
en wandel zeer verschilden (I: 18; II: 12; IV: 8, i); zij 
behooren tot de havTropi en wel in Pontus en de overige 
in VS. 1 genoemde landen. Blijkt uit den ganschen inhoud 
van den brief, dat hij gericht is aan voormalige Heidenen, 
dan kan de auteur dat diaspora niet genomen hebben in 
den gewonen zin van de verstrooide Joden, maar moet het 
opgevat worden in dezelfde beteekenis, welke dat woord heeft 
in den brief van Jacobus, die nl. van het ware Israël. 

Dat werkelijk de schrijver de gemeente der Cliristenen als 
zoodanig voorstelt blijkt uit hetgeen hij van haar zegt hfdst. 
U: 9, 10. T^nover de ongeloovigen, die, den woorde on- 
gehoorzaam, zich stooten aan den hoeksteen (Christus), voor 
hen een steen des aanstoots en een rots der ergernis, noemt 
hij de geloovigen een uitverkoren geslacht enz., namen ont- 
leend aan het O. T. /yOij zijt,'* zegt hij tot zijn lezers, /^een 
yivoq iK>,6KTÓVf^ ontleend aan Jes. XLIII: 20, een geslacht, 
naar Gods voorkennis uitverkoren uit de wereld om hem te 
dienen (I: 2); /i^een ^xtriKsiov UpaTsvfix/* naar de Grieksche 
overzetting van £x. XIX: 6, d. i. niet alleen koningen en 
priesters, want dan zou de auteur geschreven hebben ^xiriXsix 
xjt) UpsU (verg. Apoc. I: 6, Y: 10), maar de nadruk ligt hier 
op UpxTsviAXy een priesterdom vormt gij te zamen, maar een 
koninklijk, want als priesters Gode gewijd, heerscht gij ook 
en geniet alzoo koninklijke eer. Eindelijk een ifUvoq xytov, 
Xxog eU Tf^/Tc/jjo"//', ontleend aan Ex. XIX: 5,6, hoewel 
vooral om het volgende, ook Jes. XLIII: 21 (volgens de LXX) 
den schrijver voor den geest moet hebben gestaan. De uit- 
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drukking eU v€pt7rol}j(7iv, ontleend aan Mal. III: 17, beteekent 
heizelfde als Tcspioifnog (Hebr. JwJD). Een heilig volk zijt 
gij, Gode gewijd om hem toe te behooren, zijn eigendom. 
Waren zij vroeger als Heidenen geen volk i), nu behoorden zij 
God toe, en maakten zoo zijn volk uit. De gemeente noemt 
de schrijver dan ook het huis Gods (IV: 17) en vermastnt 
zijn lezers (II: 4 verv.) om toe te treden tot den levenden 
steen, d. i. Christus, (zoo genoemd met het oog op het vol- 
gend beeld van het gebouw, waarvan hij, in wien het ware 
leven is, de hoeksteen is), en zich te laten opbouwen als le- 
vende steenen tot een geestelijk huis, een heilig priesteildomé 
De gemeente is dus een tempel; hieraan toch zal, om hetgeen 
volgt, bij oiKoq moeten worden gedacht, en wel een geestelijke, 
gebouwd uit levende steenen, t^nover den uit doode steenen 
gebouwden tempel. Maar ook moet zij zijn een heilig prie- 
sterdom. In Upirevfix ligt de gedachte van eenheid, geza- 
menlijk zijn zij priesters, heilig gelijk een prieatér behoort te 
wezen. En dit moet zij zijn om geestelijke offers te brengen, 
Gode aangenaam door Jezus Christus. 

Is zoo de gemeente het ware Israël, de vraag is dan, 
in welken zin? Welke verhouding bestaat er tnsschen het 
oude Israël en de Christengemeente? Al het ceremoniëele en 
nationale van de wet was voor dezen auteur voorbijgegaan, (zie 
vooral II : 5). De zedelijke geboden in haar houdt bij evenwel nog 
altijd voor geldend : heilig moesten de Christenen wezen , naar 
het oude gebod '), omdat God heilig is. De liefde prijst hij 
aan vooral om den zc^en, dien zij hem, die haar bewijsi, 
geeft (III : 9— 12 , IV : 8). Zoo kunnen dus, waar het nationale 



ï) Verg. Deut. XXXII: 21. 
«) Lev. XIX: 2. 
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l>e brief is gericht aan de ixXêKTo) ^xpsTri^iifAot hxwopoiq 
UóvTov K.T.k. (I: !)• De Christenen worden hier genoemd: 
uitverkorenen (vig. vs. 2) bijwoners of vreemdelingen^ omdat 
eij leefden te midden van Heidenen, van wie zij in beginsel 
en wandel zeer verschilden (I: 18; II: 12; lY: 3, i); zij 
behooren tot de iia^^opi en wel in Pontas en de overige 
in VS. 1 genoemde landen. Blijkt uit den ganschen inhoud 
van den brief , dat hij gericht is aan voormalige Heidenen, 
dan kan de auteur dat diaspora niet genomen hebben in 
den gewonen zin van de verstrooide Joden, maar moet het 
opgevat worden in dezelfde beteekenis, welke dat woord heeft 
in den brief van Jacobus, die nl. van het ware Israël. 

Dat werkelijk de schrijver de gemeente der Christenen als 
zoodanig voorstelt blijkt uit hetgeen hij van haar zegt hfdst. 
II: 9, 10. T^nover de ongeloovigen, die, den woorde on- 
gehoorzaam, zich stooten aan den hoeksteen (Christus), voor 
hen een steen des aanstoots en een rots der ergernis, noemt 
hij de geloovigen een uitverkoren geslacht enz., namen ont- 
leend aan het O. T. /^Gij zijt,'' zegt hij tot zijn lezers, ^een 
yivoq sKXsKTiVf' ontleend aan Jes. XLIII: 20, een geslacht, 
naar Gods voorkennis uitverkoren uit de wereld om hem te 
dienen (I: 2); /i^een (3a^i\€tov ispJirevfix/' naar de Grieksche 
overzetting van £x. XIX: 6, d. i. niet alleen koningen en 
priesters, want dan zou de auteur geschreven hebben px^iXeix 
Kx) UpsU (verg. Apoc. I: 6, Y: 10), maar de nadruk ligt hier 
op UpcirsvfAX, een priesterdom vormt gij te zamen, maar een 
koninklijk, want als priesters Gode gewijd, heerscht gij ook 
en geniet alzoo koninklijke eer. Eindelijk een ^eêvog aytov, 
Xxoq eU TTsptTTGly^ffiv^^ ontleend aan Ex. XIX: 5,6, hoewel 
vooral om het volgende, ook Jes. XLIII: 21 (volgens de LXX) 
den schrijver voor den geest moet hebben gestaan. De uit- 
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drukking sU '7r€pt7roi}j(7iv, ontleend aan Mal. III: 17, beteekent 
heizelfde als 'TTspioifrioq (Hebr. iwJD). Een heilig volk zijt 
gij, Gode gewijd om hem toe te behooren, zijn eigendom. 
Waren zij vroeger als Heidenen geen volk i), nu behoorden zij 
God toe, en maakten zoo zijn volk uit. De gemeente noemt 
de schrijver dan ook het huis Gods (IV: 17) en vermaant 
zijn lezers (II: 4 verv.) om toe te treden tot den levenden 
steen, d. i. Christus, (zoo genoemd met het oog op het vol- 
gend beeld van het gebouw, waarvan hij, in wien het ware 
leven is, de hoeksteen is), en zich te laten opbouwen als le- 
vende steenen tot een geestelijk huis, een heilig priesteildom* 
De gemeente is dus een tempel; hieraan toch zal, om hetgeen 
volgt, bij oÏKoq moeten worden gedacht, en wel een geestelijke, 
gebouwd uit levende steenen, tegenover den uit doode steenen 
gebouwden tempel. Maar ook moet zij zijn een heilig prie- 
sterdom. In UpJirevfAa ligt de gedachte van eenheid, geza- 
menlijk zijn zij priesters, heilig gelijk een priester behoort te 
wezen. En dit moet zij zijn om geestelijke offers te brengen, 
Gode aangenaam door Jezus Christus. 

Is zoo de gemeente het ware Israël, de vraag is dan, 
in welken zin? Welke verhouding bestaat er tusschen het 
oude Israël en de Christengemeente? Al het ceremoniëele en 
nationale van de wet was voor dezen auteur voorbijgegaan, (zie 
vooral II : 5). De zedelijke geboden in haar houdt hij evenwel nog 
altijd voor geldend : heilig moesten de Christenen wezen , naar 
het oude gebod '), omdat God heilig is. De liefde prijst hij 
aan vooral om den z^en, dien zij hem, die haar bewijsi, 
geeft (UI: 9—12, IV: 8). Zoo kunnen dus, waar het nationale 



ï) Verg. Dent. XXXII: 21. 
») Lev. XIX: 2. 
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de vraag aan God om een goed geweten. De vertaling toch 
van èTTspiryifAx als belofte *) is uit het N. T. onbewijsbaar; 
terwijl om de tegenstelling de genit. het best als gen. objeeti 
wordt opgevat p hetgeen dan niet mogelijk is. Daarom ook 
kan ik de vertaling: de vraag van een goed geweten naar 
Gody niet goedkeuren. Behoudt dan de doop, als vraag om 
een goed geweten aan God, dan is de bedoeling waarschijnlijk 
deze: de behoudende kracht van den doop ligt in zijn heili- 
genden invloed op het leven van den mensch. Is die behou- 
dende kracht, (behoudend van de xTra^eix met het vooruitzicht 
op de volledige ^coryiptx), èeu voortdurende dan moet zij zich 
openbaren in eene, als het ware aanhoudende, bede tot God 
om een goed geweten te bewaren, m. a. w. in een voortdurend 
heiligenden invloed op het zedelijk leven van den Christen. Die 
behoudende kracht nu ontleent de doop aan de opstanding 
van Jezus Christus, waardoor hij bewezen is werkelijk naar 
den geest levend te zijn gemaakt (vs. 18) en ook aan andereu 
dat leven des geestes te kunnen mededeeleu. De doop be- 
houdt dus zijn reinigenden invloed tot op de volledige (rca- 
Tijptx, die de Christenen door Christus deelachtig zullen 
worden. 

Zoo zagen wij, dat deze schrijver in zoover overeenstemt 
met den brief van Jacobus, dat ook hij de gemeente der 
Christenen beschouwt als de voortzetting van het oude Israël, 
maar alleen als de vervulling van het vroeger voorgestelde 
ideaal, waarom hij dan ook de Heidenen op gelijken rang met 
de Joden er in kan op nemen. Hierin echter onderscheidt hij 
zich van Jacobus en nadert tot Paulus, dat Christus bij hem 
liooger staat. Deze is niet meer alleen de leeraar, maar de 



') De vette en brückneb ad h. 1. 
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CSuristenen moesten zijn voorbeeld volgen; zijn dood heeft ver- 
lossende kracht; de trcoTviplx t/;y%5v, naar Gods genade reeds 
aanvankeUjk het deel der geloovigen, zou hun volkomen ge- 
schonken worden door Christus bij de parousie. Dan zouden 
zij het volledige heil erven voor het ware Israël weggelegd. 

Dit ware Israël^ als zoodanig reeds één, noemt hij een 
cci€X(póryj(; , een broederschap (II: 17, V: 9). De kerkelijke 
eenheid schijnt toegenomen; vooral zouden wij dit opmaken 
uit V: 9, waar de lezers van den brief worden aangemaand 
vast door het geloof den duivel te wederstaan, wetende dat 
aan hunne broederschap in de wereld hetzelfde lijden volbracht 
wordt Hier hebben wij dus een zeer nauwe, maar toch nog 
zuiver zedelijke, eenheid van alle Christenen. De presbyters 
schijnen reeds meer gezag te verkrijgen , dan het enkel zedelijk 
gezag, dat zij nog in den Jacobusbrief bezitten. De schrijver 
althans acht het noodig hun aan te bevelen, (V: 2 Verv.) om 
de kudde Gods aan hun opzicht toevertrouwd te weiden vrijwillig 
en bereid vaardig, maar niet gedwongen of om gewin, en vooi^l, 
om niet te heerschen over de hun toegewezen kudde, mfaar 
haar tot voorbeelden te zijn. Van onderscheid tusschen TTpstr- 
(ivTspoi en èTrlvKOTCoi is nog geen sprake. De schrijver, die 
zich voor Petrus uitgeeft, noemt zich ^vf4^Tps(T(3vT€pog ; het 
ambt der presbyters heet i^rKTKOTTsTv , en zijn zij herders der 
kudde, Jezus zelf wordt genoemd o Trotfii^v ko) êTrl^xoTtog tuv 
^vxS)v (II: 25). 

De richting van dezen schrijver bleek ons dus meer pauli- 
nisch te zijn, dan die van den schrijver van den Jacobus- 
brief. Nog meer tot Paulus nadert de hrief aan de Hebreërê. 
Dit geschrift is ouder dan de beide in deze § behandelde 
brieven, maar vindt als overgang tot de meer paulinische 
geschriften hier het best zijn plaats. Uit de vermaningen, die 
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de schrijver geeft aangaande de voorgangers blijkt, hoe weinig 
hij nog weet van eenig door hen geoefend gezag (XIII: 7, 
17, 24). In VS, 7 worden bedoeld de reeds ontslapen jjyöy/ctfvö/ , 
waarschijnlijk die welke het eerst den lezers het evangelie 
hadden verkondigd. In vs. 17 en 24 worden met denzelfden 
naam de nu levende voorgangers aangeduid. Dezen moeten 
zij gewillig gehoorzamen, hun het werk niet moeilijk maken; 
zij toch zien zorgvuldig toe op de zielen der aan hen toe- 
vertrouwde Christenen, daar zij daarvan rekenschap zullen ge- 
ven in den dag der parousie. Duidt reeds de naam viyovfisvog 
geen ambtsgezag aan, de verhouding tusschen de voorgangers 
en de gemeente draagt nog te weinig het karakter van onder- 
worpenheid der laatstgenoemde, om hieraan te denken. 

Een kerkbegrip is overigens in dezen brief niet te zoeken 
enkel om deze reden, dat de Christen eigenlijk reeds leeft in 
den ouoiv fiéx^uv, wiens krachten hij reeds gesmaakt heeft 
(VI: 5). Hij is toegetreden tot den berg Sion en de stad 
des levenden Gods, het hemelsch Jeruzalem, en tot duizenden 
van engelen, een gansche vergadering ^), en tot de gemeente 
der eerstgeborenen, die opgeschreven zijn in de hemelen (XII: 
23). Onder deze sKKXvial» 'ttputotókuv verstaat de schrijver 
naar alle waarschijnlijkheid de vergadering der eerstgeboren 
zonen Gods, eerstgeboren natuurlijk niet in den eminenten 
zin, waarin Christus zoo heet (I: 6), maar relatief in betrek- 



^) navfiYvqey staat m. i. als appositie b^ /iVQ^atv dyyfX(Ov, t)e verbin- 
ding met het volgende xal ixxXtjaia door beza en de ed. van Elzevier (ook 
door vissEBiMG in zijn vertaling) voorgestaan, vervalt door de opmerking, dat 
in dat geval, vóór TiavijyvQet, xai had moeten staan, dat hier de verschil- 
lende leden aan elkander verbindt. Het slepende van TravTjyvQH' als appositie 
achter /ivq: dyy:, hetgeen bleek (Commentaar op dezen brief p. 989 verv.) 
beweert, kan ik niet inzien. 
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king tot anderen, die later door Christus als den zoon tot den 
Vader gevoerd en geheiligd werden als -zijne broeders (II: 10 
verv.); zij zijn in de registers van den hemel als burgers op- 
geschreven. Al volgt uit dit laatste niet, dat deze reeds ge- 
storven zijn (Fil. III: 20), dit is toch naar den samenhang 
van den brief waarschijnlijk. Ook zijn zij toegetreden tot de 
geesten der ^iKxlav TSTs^siufiivav; onder dezen zijn zeker te 
verstaan de ontslapen geloofshelden des O. T., die, één met 
de Christenen in geloof, slechts hierin van hen onderscheiden 
waren, dat het heil, dat den Christenen onmiddellijk ten deel 
viel, hun in de verre toekomst te wachten stond: maar één 
in geloof met de Christenen zullen zij dan ook niet zonder 
dezen tot volmaking komen (XI: 39, 40). 

Uit deze pericope volgt tevens reeds de verhouding, waarin 
de auteur het Christendom acht te staan tot het Jodendom. 
Tot zijn lezers zegt hij : //Gij zijt niet toegetreden tot een 
tastbaren berg, tot donkerheid en duisternis en onweder en 
tot bazuingeklank en een geluid van woorden/' met dit alles 
natuurlijk doelende op het O. V. Men zou dus zeggen: dit 
O. V. is voorbij volgens dezen schrijver. Werkelijk vermaant 
hij ook zijne lezers, tot Christus te gaan buiten de legerplaats 
(XIII: 13), d. i. buiten het Jodendom. Toch is die breuk 
tusschen Christendom en Jodendom niet zoo absoluut. Alles 
wat tot den waren godsdienst behoort, bezit het Jodendom; 
het is een verbond, het heeft geboden, beloften, een hooge- 
priester, oflEèrs. Het Christendom bezit niets nieuws, maar 
dit alles volkomener. Alles toch wat in het Jodendom wer- 
kelijk tot de religie behoort, is type van het Christendom. 
Zoo bv. is het aardsche Jeruzalem type van het hemelsche. 
Zoo wordt de geheele huishouding van het O. V. typisch ge- 
steld tegenover die van het N. V., met het doel om aan te 
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toonen, dat Jezus meerder is dan Mozes, Die oeconomie des 
O. en N, Y, vergelijkt de schrijver bij een huis (III: 1 verv.). 
Mozes ^ zegt hij, was als dienaar getrouw êv ixcp t5 oIkcc av- 
TöD; maar Christus als zoon «V/ tov óïkov ccvtov. Dat ccvtou 
ziet in beide gevallen op God; reeds vs. 2 kwam de uitdruk' 
king: in geheel zijn huis voor, en daar ziet ccvtov ongetwij- 
feld op God. Zoo zal het ook moeten verstaan worden vs. 5; 
te meer daar hier blijkbaar Num, XII: 7 den schrijver voor 
den geest stond, waar God zegt: //Mozes, die in mijn gansche 
huis getrouw is/' Daarom meen ik ook vs, 6 onder xvtov 
God te moeten verstaan, waardoor ook de tegenstelling sterker 
wordt. Christus nu behoort niet meer als dienaar tot het 
huis, maar staat er boven. Dat huis is dan ook door hem 
ingericht (vs, 3), maar ook die inrichting gaat van God uit 
(vs, 4), Tot dat huis nu behooren wij, als wij de vrijmoe- 
digheid tegenover God en den roem tegenover de wereld, 
waartoe de hoop der heerlijkheid ons leidt, vasthouden. De 
voorwaarde dus om tot de gemeente des N. V. te behooren is, 
dat wij vasthouden aan de hoop, waarmee het geloof nauw 
samenhangt (XI: 1). 

De groote type vindt de auteur evenwel in Melchizedek den 
waren hoogepriester, wiens antitype Christus is. De Levieti- 
sche priesters zijn voorbij en met hen de wet, nu de ware 
hoogepriester gekomen is (VII: 11, 12, 16). Uit dezen 
Melchizedektype blijkt echter, dat werkelijk in het O. T, het- 
zelfde werd gevonden als onder het N. V. , maar alleen ideali- 
ter; de realiteit is gekomen in het Christendom, Nu is ook 
te begrijpen, hoe het Jodendom eerst volkomen zal ophouden 
te bestaan, als in den xluv f^éx^cov de volle realiteit gekomen 
zal zijn; nu bestaat het nog in het Christendom wel als 
yvipivKOv èyyhq i<pocvi(TfJLOu (VIII: 13), maar toch het is er 
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nog. Met zekeren nadruk zegt de schrijver dan ook, dat 
Jezus zich niet de engelen, maar Abrahams zaad aantrekt 
(II: 16). Daar hier sprake is van den toestand v6ór de ver- 
lossing moet (TTfépf^x 'A(2pxcif4, verstaan worden in eigenlijken 
zin, nl. van de Joden. 

Zoo is bij dezen schrijver de gemeente der Christenen niet 
de voortzetting van het oude Israël; maar toch is de bs^nd 
tusschen beiden nauwer, dan bij Paulus; het Christendom 
toch is de realiteit van het oude ideaal, en daar die realiteit 
nog niet volledig tegenwoordig is, kan hij het Jodendom nog 
als binnen het Christendom bestaande aanmerken. Er blijft 
zóó altijd een zekere tweeslachtigheid over, Aan den eenen 
kant het Jodendom in principe overwonnen; aan den anderen 
kant het oude ideaal, als nog niet ten volle verwezenlijkt, nog 
bestaand. Zoo is deze auteur hoe nauw zich ook aan Paulus 
aansluitend toch geen beslist Paulinist. 

Ditkan wel gezegd worden van de brieven aan deEfesiërs 
en deColossers, dieop bepaald paulinisch standpunt staan, al 
is het ook in een verder stadium van ontwikkeling. Het streven 
in beide brieven is de eenheid der gemeente te bevorderen, 
maar in beide op onderscheiden wijze. De Colosserbrief strijdt 
vooral tegen dwaalleeraars, die door de verkondiging van een 
engelenleer de eenige grootheid van Christus miskenden, en 
vermaant de gemeente om vast te houden aan Christus alleen. 
De Efeserbrief daarentegen strijdt minder tegen dwaalleeraars, 
maar tracht vooral de eenheid van Joden en Heidenen in de 
gemeente in het licht te stellen. Onze stof zullen wij dan ook 
veel meer te putten hebben uit laatstgenoemd geschrift, dan 
uit den brief aan de Colossers, waar zóó overwegend nadruk 
hgt op het Hoofd der gemeente, dat deze zelve op den achter- 
grond treedt. Te meer zal ons dit blijken, als wij bij ons 
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onderzoek gedurig zullen te letten hebben op een doorloop'end 
verschil van leerbegrip tusschen beide brieven, een verschil, 
dat zich vooral openbaart in hun beschouwing van Christus. 
Gelijk ik zeide is het den schrijver van den brief aan de 
Efesiërs vooral te doen om de eenheid der Joden- en Heiden- 
christenen. De brief aan de Colossers heeft hier niets van. 
Voor dezen schrijver bestaat die vraag niet. Allen toch waren 
voor de komst van Christus in de macht der duisternis (I: 13) : 
in Christus woont immers al de volheid Gods; en deze staat 
zoo absoluut hoog, dat alle verband tusschen hem en Israël 
onmogelijk is. Het Jodendom is voor hem slechts eene wet, 
die een schaduw is der toekomende dingen, wier geboden hij 
nauwelijks als goddelijk kan erkennen en die dan ook door 
Christus te niet is gedaan door haar aan het kruis te nagelen 
(II: 14). Bij hem is er dus geen tegenstelling tusschen Joden 
en Heidenen. Anders oordeelt de schrijver van den brief aan 
de Efesiërs. De Heidenen waren voor hun bekeering vervreemd 
van het burgerschap Israëls, verre van de verbonden der 
belofte; zonder hoop, zonder God in de wereld (II: 12), welke 
voorrechten de Joden wel genoten. Tegenover de Heidenen, 
die verre stonden, waren de Joden ol syyvq (vs. 17), en, 
geloovig geworden, zijn de eersten van bijwoners en vreemde- 
lingen medeburgers geworden van de heiligen en huisgenooten 
Gods, nl. de Israëlieten (vs. 19). De Heidenen zijn dus door 
Christus toegetreden tot de heilgoederen Israëls. Maar , met hun- 
ne toebrenging is nu ook alle onderscheid opgeheven. Christus 
heeft in zijn dood den middelmuur der afscheiding verbroken 
door de wet te niet te doen; beiden heeft hij ze in zich tot 
één nieuwen mensch geschapen, beiden tot één lichaam ver- 
eenigd en met God verzoend door het kruis; door hem 
hebben nu beiden in één geest den toegang tot den vader 
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(II: 14 — 18), Te samen zijn zij na het gebouw Gods, ge- 
sticht op den waren grondslag, en moeten te samen opwassen 
tot een heiligen tempel, tot een geestelijke woonstede Gods. 
Dat fondament, waarop de gemeente van Joden- en Heiden- 
christenen rust, noemt de schrijver ro êsfAéMov tuv ci7ro(rTo\av 
Koc) 7rpo(p}jToiv K. T. I. Onder die profeten moeten verstaan 
worden de profeten des N. V. Reeds hun plaatsing na de 
Apostelen zou ons hieraan doen denken, en de vergelijking 
met III: 5 en IV: 11 beslist dit. Meer van belang is het, 
op te merken, dat hij hen op ééne lijn plaatst met de Apos- 
telen, eene combinatie, die alleen in dezen brief voorkomt. 
De meening van harless als zouden met de profeten ook de 
Apostelen bedoeld zijn, wordt voldoende weerlegd door IV: 11 , 
waar beide namen duidelijk gescheiden worden gevonden. 
MEIJER zegt: het is geschied, omdat de profeten de voor- 
naamste medearbeiders zijn der Apostelen: Paulus stelt de 
profetie zeer hoog (I Cor. XIV) en noemt de profeten terstond 
na de Apostelen (I Cor. XII: 28). Zeer waar, maar meijbr 
zelf zegt ook, dat het weglaten van het artikel voor 7rpo(p>jTuv 
hieruit verklaard moet worden, dat de Apostelen en profeten 
staan in ééne categorie. Daarenboven vinden wij bij Paulus 
de profetie vermeld als een der charismata (bv. Rom. XII: 7), 
terwijl het vooral in III: 5, waar aan de profeten met de 
Apostelen het /zvtrTijpiov rov XpKTTOu geopenbaard wordt, zeer 
den schijn heeft, alsof zij beschouwd werd, (om de woorden van 
schwegler 1) te gebruiken), /yals Inbegriff aller Gnadengaben.^^ 
Wijst nu de uitdrukking ol ^ttóo-to^oi, d. i. de Apostelen als 
één geheel gedacht, op een tijd, toen deze reeds gestorven 



O Kritische Mücellen zum Epheserhrief, Sachapostolisches Zeit alter , II, 
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waren ^ dan is het allerwaarschijnlijkst^ dat de profeten hier 
genoemd worden als hun opvolgers in de gemeente. Deze 
Apostelen en profeten nu worden genoemd het fondament van 
het gebouw. Ik acht deze opvatting waarschijnlijker, dan 
die, waarbij het zou zijn het fondament door Apostelen en 
profeten gelegd. Men beroept zich hiervoor op ICor. III: 10, 
doch dtór is Jezus Christus het fondament en deze is hier de 
hoeksteen, het voornaamste deel van den grondslag. Nu is 
het zeker waar, dat op de eenheid van het beeld geen al te 
groot gewicht moet worden gelegd, maar toch schynt het mij 
wat heel vreemd toe, dat, als de schryver de Christenen 
noemt de bouwsteenen en Christus den hoeksteen, hij de 
Apostelen en profeten zelven niet beschouwd zou hebben als 
het fondament. Op hen rust het gebouw door hunne predi- 
king van het groote mysterie, dat hun geopenbaard was, dat 
nl. de Heidenen medeërfgenamen waren der belofte en dus 
één met de Joden. 

Zijn zij het fondament, in Christus Jezus vindt het gebouw 
zijn eenheid; hij is de hoeksteen, die de muren verbindt. In 
hem, in zijne gemeenschap wast het gansche gebouw op tot 
een heiligen tempel. En zoo ook zijn zij, de lezers, mede- 
opgebouwd tot eene woonstede Gods door den geest. De ge- 
meente is dus één in Jezus Christus, rustend op den waren 
grondslag der Apostelen en profeten; een woonstede Gods is 
zij, omdat de geest in haar woont, maar de volkomen heilig- 
heid heeft zij nog niet bereikt; daartoe 'moet zij opwassen. 

Heeft de schrijver hier vooral op de eenheid der gemeente 
aangedrongen, door te wijzen op den vrede tusschen Joden 
en Heidenen, gesticht door Christus; het groote motief dier 
eenheid in beide brieven ligt hierin, dat de gemeente het 
lichaam van Christus is , to (rMf4,x Xpt<rT0ti (Col. 1 : 18 
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verg. Ef. Ij 32; Col. Il: 19 vei^* Ef. IVi 16, 16} Ef. Vj 
83, 24). 

Bij de behandeling van Paulus' leer over de gemeente zagen 
wij hoe deze zich geheel beweegt om de voorstelling der ge* 
meente als ëén lichaam: dat is zij in haar innige geestes- 
gemeenschap met Christus, met wien zij zoo mystisch één is, 
dat zij met hem één persoon uitmaakt. Van deze mystiek 
vinden wij in deze brieven niets. Eeeds het artikel voor 
ö-ftiicc^ doet ons vermoeden, dat wij hier iets anders, iets meer 
bepaalds zullen vinden. Inderdaad is de gemeente dan ook 
niet meer op zich zelf een lichaam. Zij is het lichaam van 
Christus, deze maakt er een deel van uit. Hij is het hoofd 
der gemeente en wel in den zin van Heer en van voornaamste 
hchaamsdeel. Maar ook deze beide brieven zelf vatten de be- 
trekking van het hoofd tot de gemeente niet eveneens op. 

Het duidelijkst zal ons beider voorstelling worden als wij 
Col. II: 19 vergelijken met Ef. IV: 15, 16. De samenhang, 
waarin ieder dezer teksten voorkomt, is verschillend. De 
auteur van den Colosserbrief waarschuwt tegen die leeraars, 
welke aan de engelen eene plaats toekennen naast Christus en 
den mensch voorstellen als te nietig om zonder die engelen 
met God in betrekking te komen. Tegenover die nederige 
leer stelt hij de volstrekte superioriteit van Christus; hij is 
het hoofd van alle overheid en macht. Die dus die engelen- 
vereering willen, houden zich niet vast aan het hoofd, maar 
aan iets, dat aan het hoofd onderworpen is. Uit dat hoofd 
dan ook en uit niets anders vloeit de wasdom voort van het 
gansche lichaam, ondersteund en samengevoegd door de ge- 
voelswerkingen en banden, die het met het hoofd verbinden, 
evenals zenuwen en spieren in het menschelijk lichaam. Die 
wasdom heet van God, omdat ^ daar in Christus het pleroma 
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(jods woont, al wat uit hem voortvloeit, ter laatster instantie 
toch zijn oorsprong heeft in God. 

De samenhang, waarin Ef. IV: 15, 16 voorkomt, is een 
geheel andere. Ik wil dien iets uitvoeriger verklaren, omdat 
het geheele vierde hoofdstuk de eenheid der gemeente tot in- 
houd heeft, en daaruit de juiste beteekenis van de bedoelde 
verzen beter blijkt. Reeds terstond in den aanvang van het 
hoofdstuk begint de schrijver met zijn lezers aan te sporen 
elkander met nederigheid, zachtmoedigheid, lankmoedigheid, 
in liefde te verdragen, en zich te beijveren, om de eenheid 
te bewaren, die de vrucht is van den geest door den band 
des vredes (vs. 1 — 3). Deze eenheid vloeit uit het Christen- 
dom zelf voort: één lichaam is er en één geest, één hoop, 
één Heer, één geloof, één doop, één God (4 — 6). Zijn er nu 
in de gemeente verschillende gaven gegeven, gaven vooral, 
die in staat stellen tot het bekleeden van ambten, dan moeten 
deze samenwerken, om die eenheid tot stand te brengen. 
Daartoe toch heeft God in de gemeente apostelen, profeten, 
evangelisten, herders en leeraars gegeven, opdat zij door hun 
bediening de gemeente zouden opbouwen, ten einde de Chris- 
tenen volmaakt zouden worden; en dat wel totdat wij allen 
(Christenen) komen tot de eenheid, die een vrucht is van het geloof 
in den zoon van God en de erkenning van hem als zoodanig ^); 



') Zoo moet, dunkt mij, ivóvfjq rf? Ttiaveoyq xrtl rijq ê7nyvwafO)q tov vlov 
tov 0-6 ov omschreven worden. Bij niax^q aan geloofsleer te denken gaat niet 
aan, om het subjectieve i/riyvojavq. Vat men de genitivi op als werkende oor- 
zaak, hetgeen mogelijk is omdat Ttlaxi^q abstract kan worden gedacht (bv. Jud. 3, 
II Ck)r. I: 24, Gal. III: 23), dan vindt die verklaring een sterken steun in vs. 3 
van hetzelfde hfdst., waar de geest de eenheid werkt (hÓTtiq tov TtvevfiaroqJ, 
maar vooral hierin, dat jtiaxiq op deze plaats dan hetzelfde beteekent als vs. 5. 
Verg. VAN HENGEL , Over de beteekenis van geloof in het N. T. Bijdragen van 
VAN WILLIS, tweede deel (1848) p. 130 — 138. 
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totdat zoo de gemeente, één geworden, de volwassenheid 
heeft bereikt, omdat de volheid des geestes in haar beant- 
woordt aan die in Christus (vs. 7 — 13). Moet zoo de 
gemeente één worden, dan moeten wij niet meer als kinde- 
ren ons, gelijk de baren laten rondvoeren door iederen wind 
van leering, door de bedriegerij der menschen, door de arglis- 
tige kunstgrepen der dwaling, ctXvjievovTsq Sf sv iyiirifi xv- 

^Vi<T0d[/,6y Slq OCVTOV T» TTXVTX , Oq SffTlV jj y>S(PxXV} ^ XpKTTOC, 

'Ei/ dycÜTifj behoort bij ocv^v}(tco(isv : i^yjêevsiv toch beteekent 
waar zijn, de waarheid belijden, betrachten; ver- 
bindt men daarmede êv oiyciTri^^ dan zou dat moeten zijn (ge- 
lijk MEiJEB, ad h. 1. terecht opmerkt) liefde jegens de dwaal- 
leeraars, hetgeen vs. 14 verbiedt aan te nemen. Daarentegen 
leert h i'/cÜTrifi aan het slot van deze pericope , dat de auteur 
bedoelt, dat door broederliefde, door samenMiierking van allen 
de gemeente opwast. 

Niet meer als kinderen dus moeten wij ons laten rondvoe- 
ren, maar de waarheid belijdend, waar zijnde, in alles door 
broederliefde opwassen tot hem, die het hoofd is, nl. Christus, 
ê^ OU K, T. £. Hier neemt de schrijver Col. II: 19 over, 
maar daar zijn doel een ander is, moet hij er zaken invoegen, 
die èn den zin veranderen èn de constructie gewrongen maken. 
/r/Uit wien/^ zoo schrijft hij, /yhet gansche lichaam tot één 
geheel verbonden en samengevoegd door elke gevoelswerking 
der ondersteuning (d. i. waarmede alle lichaamsdeelen het 
ondersteunen) naar de werking van elk deel in zijne mate den 
wasdom des lichaams tot stand brengt tot opbouw van zich 
zelf door broederliefde." Heeft God in de gemeente gaven 
gegeven, opdat zij opwasse, dan moet ook ieder naar de mate 
van die ontvangen gave medewerken tot dat doel. Zoo brengt 
de gemeente zelve haar wasdom tot stand en wel door broe- 
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derliefde. Toch vloeit die wasdom bok uit Christus, het 
hoofd des lichaams, voort, maar alleen in zooverre, als in 
hem het beginsel ligt van de eenheid der gemeente, de eenige 
voorwaarde der vereeniging. Hiermede is tevens genoemd het 
verschil tusschen dezen tekst en den parallellen in den brief 
aan de Colossers. Bij beide schrijvers moet de gemeente komen 
tot volwassenheid; maar bij den laatstgenoemde vloeit die wasdom 
alleen voort uit het hoofd, bij den eerste bewerkt de gemeente 
dien zelve en kan zij dat, omdat het principe harer eenheid 
ligt in Christus» Door de minder absolute beteekenis van 
Christus in dezen brief rijst hier de gemeente. Maar daarom 
ook is het voor dezen schrijver, die aan de gemeente zelf- 
werkzaamheid toekent, zoo noodig, telkens op eenheid aan te 
dringen. Zeker, ook in den brief aan de Colossers vinden wij 
gesproken van j^e liefde, die de broederen vereenigt (I: 4, 
II: 2) en wordt zij de band der volmaaktheid, de slotsom 
aller deugden genoemd (III: 14), Zijn lezers roept de schrijver 
toe: /y de vrede van Christus heersche in uwe harten, tot welken 
gij geroepen zijt als uitmakend één lichaam (vs. 15).^^ Maar 
de zoo herhaalde sterke aanmaningen van den brief aan de Ef. 
kent hij niet. En natuurlijk; Christus is zé6 absoluut het 
hoofd der gemeente, uit hem als het pleroma Gods vloeit 
alles zo6 zeer voort, dat de gemeente, als zij slechts aan hem, 
het ééne hoofd, zich vasthoudt van zelf één is. 

In den brief aan de Ef. daarentegen zagen wij reeds met 
welke uitvoerigheid de schrijver gewaagt van de eenheid der 
Joden- en Heiden-christenen, waarin hij de veelvuldige wijs- 
heid Gods ziet, die door de gemeente bekend moet worden 
gemaakt aan de overheden en machten in den hemel (IH: 10). 
In de liefde moeten de Christenen geworteld en gegrondvest 
zijn, dan eerst leeren zij de volle liefde van Christus begrijpen 
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(III: 17). Vervuld van den geest moeten zij elkander stich» 
ten en elkander onderdanig zijn (V: 18—21). En het geheele 
vierde hfdst is, zooals wij zagen, aan die opwekking tot een- 
heid gewijd. Dan eerst zal de gemeente volwassen zijn als 
zij één is; en dien wasdom hoewel voortvloeiend uit het ééne 
hoofd, bewerkt de gemeente zelve, door de onderlinge samen*- 
werking der leden in broederliefde. 

Dat onderscheid tusschen deze beide brieven in de opvatting 
der betrekking tusschen hoofd en lichaam en daardoor beider 
leer over de gemeente zal ons nog duidelijker worden door de 
vergelijking van Ef. I: 22, 23 met Col. I: 18. Volgens den 
brief aan de Efesiërs heeft God Christus na zijne opstanding 
verhoogd, hem gesteld aan zijne rechterhand boveh alle over^ 
heid, gezag, macht en heerschappij en boven allen naam, die 
genoemd wordt niet alleen in deze werelds maar ook in de 
toekomende. Alles heeft hij aan zijn voeten onderworpen en 
hem, als hoofd boven alles, tot hoofd gegeven aan de gemeente 
die zijn lichaam is. Christus is hier dus heer van alles in 
den hemel en op aarde en als zoodanig is hij aan de gemeente 
tot hoofd gegeven; maar deze staat met hem in inniger ge- 
meenschap, want niet alleen is Christus haar heer, hij is ook 
het voornaamste deel van haar Uchaam, het hoofd. Dit alles 
evenwel eerst na zijne verhooging. Vergelijken wij nu hiermede 
den parallellen tekst in den Colosserbrief, dan is ook daar 
Christus het hoofd des lichaams, terwijl hij eveneens staat 
boven alles; maar, en zie hier het verschil, hij is dit niet 
eerst geworden na zijne verhooging, hij is heer der gemeente 
gelijk hij, door wien en tot wien alles geschapen is, krachtens 
zijn voorwereldlijk bestaan heer is van aUes (vs: 15 — 17). 
De betrekking tusschen Christus en de gemeente moge nauwer 
zijn, hij is het hoofd van het Uchaam, maar het gewicht 
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wordt zóó sterk gelegd op het ééne absolute hoofd van alles, 
dat de gemeente wel eene bepaalde^ maar toch niet eene eenige 
plaats inneemt in het universum. Dit is het geval in den 
brief aan de Ef. Christus staat als hoofd boven alles na zijne 
verhooging, maar zeer bepaald is hij als heer van alles tot 
hoofd aan de gemeente gegeven. Met deze staat hij in geheel 
eenige betrekking. Zoo staat dan ook hier de gemeente 
hooger, dan in den brief aan de Col. Zij is, wat deze laatste 
haar nooit noemt, het TcXilipoofix rou rk 'jrivr» iv ttcL^iv ttXvi- 
povfisvov. Het zal noodig zijn hierbij stil te staan om het 
verschillend antwoord, dat gegeven wordt op de vragen: in 
welken zin is de gemeente hetpleroma? en wie is o TcXvipovfAsvot;? 
Baue^), die het leerbegrip dezer beide brieven identificeert, 
verklaart het woord pleroma hier, zoowel als Col. I: 19 en 
II: 9 uit de gnostische systemen, vooral uit dat der Valen- 
tinianen. Het eenige onderscheid is, dat in dit laatste sy- 
steem de Aeonen, maar in deze beide brieven Christus het 
pleroma is. Dat is hij, omdat in hem eerst //der an sich 
seiende Gott aus seinem abstracten Sein heraustritt, und zur 
Pülle des concreten Lebens sich aufschliesst.'^ Vindt baur 
nu in Ef. V: 23 verv. (over welke plaats later) de syzygiën 
der gnostieken, en wel een syzygie van Christus en de kerk, 
dit brengt hij over op het pleroma; evenals Christus is het 
pleroma Gods, zoo de kerk van Christus, //als,^' om zijn eigene 
woorden te gebruiken, //als das concrete reale Sein, mit wel- 
chem ab seinem Inhalt Christus sich erfüllt.^' 

Deze verklaring heeft tegenspraak gevonden bij hobkstea ^). 



M Patdus II, S. 12 ff. 

2) Vergèlyking van de Brieven aan de Efeziërs en Colossers, vooral uit het 
ooffpunt van beider leerttelligen inhoud» Theol. T^dschrift 1869 , p. 610 verF. 
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Al terstond verwerpt hij de meening, als zou in Ef. V: 28 verv. 
eene leer over de syzygiën te vinden zijn. Uit de door baur 
zelf aangehaalde plaatsen der gnostieken toont hij het groote 
verschil aan tusschen deze en onze brieven. Het gnosticisme^ 
zegt hij, was nog te veel in zijn windsels om de genoemde 
uitdrukkingen te mogen verklaren uit de leer der veel latere 
gnostieken. Daarenboven beide brieven verstaan onder pleroma 
niet hetzelfde. Eeeds een eenvoudig lezen der teksten kan 
hiervan overtuigen. In den brief aan de Col. wordt alleen 
Christus genoemd het pleroma Gods; in dien aan de Ef. vinden 
wij TT^ripoofAX Tuv Kxipoóv (I: 10), r'oïf isovy (III: 19), roït Xpio'Tov 
(IV: 13) en wordt de gemeente rh 7rKi>ipoofi(x. genoemd. In 
Col. I: 19 en II: 9 wordt geleerd, dat in Christus woont 
het vóUe pleroma van God en wel ^oof^xrtKug; van God, dat 
is, blijkens het woord êsÓTyjg, van Gods wezen; terwijl het 
toegevoegde ttxv alle beperking uitsluit. Woont zoo in Chris- 
tus de gansche volheid van Gods wezen, dan is hij ,/de bron 
en de kracht van alle leven en bestaan in de zinnelijke en 
geestelijke wereld'^ i). Zoo absoluut, wij zagen het reeds, toe- 
kent de schrijver van den Efeserbrief Christus niet, Hoekstba 
heeft dit, m, i. zeer terecht, aangetoond, door op te merken, 
hoe in dezen brief een volledige leer over den Heiligen Geest 
voorkomt, welke in dien aan de Col. gemist wordt, ja gemist 
moest worden om de absolute beteekenis van Christus als ^ de 
eenige bron van alles 2). Kent nu de eerstgenoemde schrijver 
zulk een ruime plaats toe aan den Heiligen Geest, dan kan 
het pleroma bij hem wel niet anders zijn, dan de volheid van 
de gaven des geestes, eene volheid, die in Christus in haar 



1) Hoekstra, t. a. p. p. 615. 
«) T. a. p. p. 616 verv. 
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hoogste volkomenheid woont, hoewel niet deze haar bron en 
schenker is, maar God. Dit wordt bewezen door Ef. IV : 13 
en III: 14 verv. In de eerstgenoemde plaats heet het, dat 
de gemeente moet opwassen sU fiirpov ^MkU^ rou ttAi^p : r. X. r 
de volheid des geestes in Christns is daar niet de bron, maar 
de maatstaf van den geestelijken wasdom der gemeente. En 
dat God die bron is, blijkt uit de andere plaats, waar de 
schrijver voor zijn lezers bidt, dat God hun geve, naar den 
rijkdom zijner heerlijkheid, met kracht gesterkt te worden 
naar den inwendigen mensch door zijnen geest, opdat zij vol 
worden tot de gansche volheid Gods. 

Diezelfde beteekenis van volheid des geestes moet het woord 
pleroma ook hier hebben. De gemeente is dan geheel vervuld 
met de gaven des H. G. Maar wie heeft haar daarmede ver^ 
vuldP Uit onze voorgaande beschouwing zou volgen. God. 
En werkelijk meen ik, dat ook hier aan God moet worden 
gedacht. In den brief aan de Golossers zou het Christus 
kunnen zijn; maar waar deze schrijver al de metaphysische 
beschouwingen van den eersten met stilzwijgen voorbijgaat; 
waar hij in plaats van Christus toj '^cbrx na) êu Tritriu (CoL 
III: 11) te noemen, zegt: één God en Vader van allen, 
i fV) 'Trivrm ko) iix irivTuv scx) êv 7roi(rtv (IV: 16); waar Hl: 
19 God de schenker van het pleroma is, daar mag ook hier 
alleen aan God worden gedacht. In den samenhang past dit 
goed: God is het, die Christus verhoogt, hem na zijne ver- 
hooging tot een hoofd boven alles geeft aan de gemeente, 
welke zijn lichaam is, en die de gemeente ook vervult met 
zijn charisnmta. 

De gemeente is dus het pleroma Gods, in zoover namelijk 
God haar vervult met de volheid zijns geestes. Leert de 
schrijver van den brief aan de Colossers, dat in Christus 
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woont het volle pleroma Gods, dan kan hij ook de gemeente 
zoo hoog niet stellen als de brief aan de Efeziërs. Door dat 
Christus bij hem zoo metaphysisch verheven is staat deze in 
betrekking tot alles in hemel en op aarde. De gemeente moge 
daarin eene kenmerkende plaats innemen, zij behoort toch te 
veel tot dat groot geheel, waartoe Christus' werk zich uitstrekt , 
dan dat de schrijver over haar een bepaalde leer zou hebben 
voorgedragen. Al wat in haar werkt en leeft, vloeit zoo 
volstrekt voort uit het ééne hoofd, dat voor de eenheid der 
gemeente slechts die ééne voorwaarde geldt, zich aan dat hoofd 
vast te houden. Van eene werkzaamheid van den geest in 
de leden der gemeente, waardoor dezen zelf haar brengen tot 
haren wasdom, kan hij dus niets leeren. 

Al hetgeen wij dan verder ook over de gemeente leeren, 
kan alleen geput worden uit den brief aan de Efeziërs. 

God heeft in de gemeente gegeven de volheid van zijn 
charismata. Maar ook dat met het doel, opdat door de 
samenwerking van ieder, naar de gave, die hij ontvangen 
heeft, de gemeente opwasse tot eenheid. //Daartoe,'' zegt 
de schrijver zeer nadrukkelijk, //heeft God sommigen gege- 
ven tot apostelen, anderen tot profeten, anderen tot evange- 
listen, anderen tot herders en leeraars (IV: 11 verv.)." 
Die volwassenheid toch heeft de gemeente nog niet be- 
reikt. Nu reeds is zij het lichaam van Christus, en met 
hem, haar hoofd, verbonden, evenals in het menschelijk orga- 
nisme het hoofd met het lichaam door spieren en zenuwen. 
Maar dat hoofd is volwassen. En de gemeente is nog steeds 
verdeeld, nog niet één, nog niet heilig. De oeconomie Gods 
is, dat de gemeente even volwassen worde als haar hoofd. 
Dat zal zij zijn als de leden, niet meer rondgevoerd door 
allerlei wind van leering, evenals kinderen, te zamen één zijn 

7 
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in het geloof en de erkenning van den zoon Gods. Volkomen 
één moet de gemeente worden, ook volkomen heilig. Bast de 
gemeente als het gebouw Gods, waarvan Joden- en Heiden- 
christenen vereenigd de bouwsteenen zijn, op den waren grond- 
slag van de Apostelen en profeten, terwijl Christus de hoek- 
steen is, dat gebouw moet opwassen tot een heiligen tempel 
(lÏ! 21). Daartoe zijn de Christenen v6ór de grondlegging 
der wereld door God in Christus uitverkoren om voor zijn 
aangezicht heilig en onbesmet te zijn (I: 4 verg. Col. I: 22). 
Bein moet der Christenen wandel zijn, als kinderen des lichts 
(V: 8 verv. vei^. CoL Hl: 6 verv.). 

De overgave van Christus had die heiUging der gemeente 
ten doel. Eeeds VI: 23 bij de aanmaning aan de vrouwen, 
om, gelijk de gemeente aan Christus onderdanig is, zoo ook 
aan hare marmen onderdanig te zijn, had de schrijver Chris- 
tus genoemd den ^ariip rov ^djfAXTog. Zoo lief toch heeft 
deze de gemeente gehad, met eene liefde, die alle kennis te 
boven gaat (III: 19), dat hij zich voor haar heeft overgege- 
ven en dat met het doel, om haar te heiligen. Die heiliging 
geschiedt door het woord, êv prif4,ccTi, nadat zij eerst van de 
voor-christeUjke zonden gereinigd waren door het waterbad, 
den doop. De woorden èv pvjfioLTt behooren bij £^ici(nfi. Van 
de doopsformule (Mtth. XXVIII: 19) kunnen zij niet verstaan 
worden, dit strijdt tegen alle analogie; daarenboven zou er 
dan, gelijk meubb ad loc. te recht opmerkt, hebben moeten 
staan t$ Xovrp^ tov v^xrog t^ of tov iv pyifAotri, De gemeente 
dan, door den doop gereinigd van haar vromere zonden, 
wordt door het evangelie (VI: 17) geheiligd. Daartoe had 
Christus zich voor haar overgegeven, en wel opdat hij eens 
haar v($<5r zich zou stellen als zijne reine bruid, heerhjk, zon- 
der vlek of rimpel, heilig en onbesmet. Dan, bij de parousie. 
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zou de gemeente, Gfods eigendom, volkomen verlost zijn van 
alle zonde, ellende en dood (I: 14), 

Was de gemeente zoo volkomen één en volkomen heilig 
geworden, dan zou zij het eindresultaat harer ontwikkeling 
bereiken, nl, met Christus volkomen vereenigd te worden tot 
één persoon. De auteur stelt deze vereeniging van Christus 
en de gemeente voor onder het beeld van het huwelijk (Ef» 
V: 31). Baüb, vindt in deze voorstelling terug de syzygiën, 
die in bet Valentiuiaansche systeem te huis behooren, en wel 
de syzygie tusschen Christus en de kerk. Afgezien van het 
groote bezwaar, om in dezen brief de gnostiek der Valenti- 
nianen te vinden, is daar nog tegen in te brengen, dat in 
genoemd systeem niet Christus , maar de anthropos eene syzygie 
met de ecclesia vormt, terwijl Christus een gansch andere rol 
vervult 1). Het beeld is daarenboven in analogie met andere 
soortgelijke in het N. T. bijv. in de Apocalypse (XXI) en 
ontleend aan het O. T., gelijk dan ook hier de woorden, waar- 
mede op dat huwelijk gedoeld wordt, die zijn van Gen. I[: 24» 
De gemeente wordt door Christus verzorgd, want, zegt de 
schrijver, wij zijn leden van zijn lichaam, van zijn vleesch en 
van zijn been ^), Daarom, omdat de gemeente van zijn vleesch 
en been is, zal een mensch (Christus) vader en moeder ver- 
laten en zijne vrouw aanhangen (met de gemeente huwen) en 



1) Baue, Drei erste Jahrhunderte , S. 197 ff. 

2) De woorden tx t^^* QUQubq a'èxov %aï èn tóv oorioiv aivov houd ik 
voor echt. Het is waar A ^eu B lezen ze niet, maar daartegenover staan de 
beide Syrische vertalingen en vooral Irenaeas. De weglating is te verklaren 
óf uit overspringing van het eerste naar het derde avvov , of omdat men die 
woorden minder passend vond. Waren zij uit de LXX ingevoegd, dan zou 
hoogstwaarschijnlijk iAiöiv oacio)v avcov vooraan staan. Eindelijk komt mij 
de volgende redeneering begrijpelijker voor, als zij haar ontstaan te danken 
heeft aan deze uit Gen. II: 23 aangehaalde woorden. 

7* 
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die twee zullen één vleesch zijn (Christus en de gemeente 
zullen te zamen één lichaam^ één persoon zijn). 

De gemeente^ reeds één, omdat zij het lichaam van Christus 
was, moest steeds voortgaan in volmaking totdat zij, volkomen 
één en volkomen heilig, haren wasdom had bereikt, waarna 
zij met Christus op het innigst zou verbonden worden tot één 
persoon. 

Beeds uit de voorgaande beschouwing volgt het groote 
verschil van Paulus' opvatting met de hier voorgedragene. 
Dit wil ik in enkele trekken nog nader aantoonen, waaruit 
tevens de voortgang van het kerkbegrip zal blijken. 

Bij Faulus beweegt zich de leer over de ecclesia, gelijk wij 
zagen, geheel om het denkbeeld: de gemeente is een lichaam. 
Dat a-ufix is één, want daarin werkt de ééne geest, het is één, 
omdat het zóó mystisch met Christus is verbonden , dat het 
met hem één persoon uitmaakt. Die unio mystica met Christus 
is uit haren aard geestelijk. De band, die de leden van het 
lichaam verbindt is dus ook geestelijk. Maar die geest open- 
baart zich naar ieders aanleg op verschillende wijze | de gaven 
des geestes zijn verscheiden. Al die charismata evenwel werkt 
dezelfde geest. Zoo is de eenheid bewaard in de verscheiden- 
heid, de verscheidenheid in de eenheid. Zoo is de gemeente 
een organisme. Dat organische in het samenstel der gemeente 
gaat in deze brieven voor een deel verloren. Natuurlijk. 
De gemeente toch is niet meer op zich zelf een lichaam, maar 
het bepaalde lichaam van Christus, waarvan deze een deel 
uitmaakt. Christus is hier dan ook niet meer de geest, maar 
de werkelijke verhoogde Jezus. De band, die de gemeente 
met hem verbindt is niet meer de mystische, maar een, die 
vergeleken kan worden met de spieren en zenuwen, die in het 
menschelijk lichaam het hoofd met den romp verbinden. 
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Christus leeft niet meer in de gemeente^ maar staat er boven. 
De voorwaarde der eenheid is niet meer ééns geestes te zijn 
met Christus y maar vast te houden aan het ééne hoofd (Col.}| 
te gelooven en den Zoon Gods als zoodanig te erkennen (Ef.), 
Yan daar dan ook in den brief aan de Efeziêrs vooral 
het telkens aandringen op de eenheid der gemeente. In 
den Colosserbrief is dit niet noodig, omdat daar Christus^ 
als het pleroma Gods, de bron ook dier eenheid is. Doch 
in den Efezerbrief moet wel telkens tot die eenheid worden 
aangemaand. De gemeente heeft daar nog zelfwerkzaam- 
heid overgehouden. De band tusschen de leden is bloot 
mechanisch^ zij zijn samengekoppeld onder het ééne hoofd, 
dat der gemeente gegeven is. Deze schrijver acht het dan 
ook noodig de gemeente zeer nadrukkelijk te noemen het 
pleroma Gods. In haar woont de volheid van Gods geestes- 
gaven. Bij Paulus kon die sterke uitdrukking gemist worden , 
want juist dat maakte de gemeente tot eene eenheid, d. i. tot 
eene gemeente, dat in haar die geest woonde. Bij deze 
mechanische vereeniging spreekt het van zelf, dat doop en 
avondmaal hun symbolische beteekenis, die zij bij Paulus 
hebben, verliezen. Van het avondmaal zwijgen beide brieven. 
De doop wordt bij beiden een reinigingsbad. Het meest pau- 
linisch is nog de zin door den schrijver van den Colosserbrief 
aan de plechtigheid gehecht. Hfdst. IT: 11 spreekt hij met 
minachting van de joodsche besnijdenis en stelt daartegenover 
de ccxsipOTTolijTog^ die bestaat in het uitdoen van het lichaam 
des zondigen vleesches, (rvvrx^évrsg , gaat hij in vs. 12 voort, 
ciifTa èv Tö5 (3x7rTl(rf/>xTi, Die christelijke besnijdenis waren 
zijne lezers deelachtig geworden, als die begraven waren met 
Christus in den doop, om met hem door het geloof weder op 
te staan. De woorden herinneren aan Hom. VI: 4j, doch ik 
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geloof niefc, dat de schrijver denzelfden diepen mystischeü iin 
er in heeft gelegd als Paulus. In den brief afen de Bfeziërs 
is, zooals wij zagen de doop eenvoudig eene reiniging van de 
voor-christelijke zonden, (V* 26), die gevolgd werd door een 
voortdurende heiliging der getneente door het evangelie. Tot 
die volkomen eenheid en heiligheid moet de gemeente opwas- 
sen, opdat eindelijk Christus zelf haar v66t zich kunne stellen 
als zijn reine bruid. Hetgeen bij Paulus nog slechts een 
aansporing tot reinheid was (II Cor. XI: 2) verkrijgt hier een 
bepaalde, dogmatische beieekenis. Is zoo de gemeente rein 
en onbesmet dan zal ook Christus, die nu nog boven haar 
staat, zich met haar vereenigen *tot één persoon. Uit deze 
opvatting der gemeente als to cruf^x Xpi<rrov met al haar con- 
sequenties volgt, dat niet, evenals bij Paulus, elke gemeente, 
maar alleen de groote gemeenschap der Christenen dit lichaam 
van Christus is. M. a. w., niet meer tot een bepaalde gemeente 
wordt in deze brieven gesproken maar over de kerk. In haar 
zijn Joden- en Heiden-christenen één geworden. Aan haar is 
Christus tot een hoofd gegeven. Voor haar heeft hij zich 
overgegeven. Met haar zal hij zich bij de parousie op het 
innigst vereenigen. Deze kerk rust op den waren grondslag 
der Apostelen en profeten, terwijl Christus de hoeksteen is. 
Daarop staat zij onwrikbaar vast. 

Met dat al vertoont de kerk zich nog niet naar buiten als 
een eenheid door een vaststaande leer en een vast geregeld 
bestuur. Van eene leer vonden wij in deze brieven nog niet 
gesproken. Evenmin van een bestuur, dat, daartoe aangesteld, 
bepaald gezag uitoefent. In den brief aan de Efeziërs, hfdst. 
IV: 11, vinden wij iets soortgelijks als I Cor. XII: 28. God 
heeft in de gemeente sommigen gegeven tot apostelen, anderen 
tot profeten, anderen tot evangelisten, anderen tot herders en 
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leeraars. Uit de niet herhaling van het lidwoord voor S/Söjö*- 
Kx/^oug blijkt, dat met deze twee namen één klasse van per- 
sonen wordt aangeduid. Moeten nu onder de herders stellig 
presbyters verstaan worden, dan blijkt, dat volgens dezen 
schrijver de oudsten ook het leeraarsambt vervullen moesten, 
waarvan Paulus en ook Jacobus nog niets weten. De evxy- 
y6>^i7Txi schijnen rondreizende predikers te zijn geweest. Als 
zoodanig vinden wij vermeld Philippus (Act. XXI: 8); en 
Timotheüs wordt aangemaand het werk van een evangelist te 
doen (II Tim, IV: 5). Deze opvatting schijnt mij juister 
toe, dan die van chrysostomtjs en later van schwegler ^), 
welke hierbij denken aan schrijvers der evangeliën, eene be- 
teekenis zonder eenige analogie in het N. T. Al deze ambten 
worden vervuld ten gevolge van het ontvangen charisma. Dit 
onderscheidt hen niet van anderen, want //aan een i^elijk 
onzer is de genade gegeven.'* De eenheid der kerk wordt in 
deze brieven alleen nog gezocht in het ééne hoofd, dat boven 
haar staat en met wie zij op mechanische wijze vereenigd is. 

Aan het eind dezer beschouwiug wensch ik nog ééns zeer 
in het kort de resultaten, waartoe wij kwamen, samen te 
vatten. In den aanvang stonden Paulus en de strenge Joodsch- 
christelijke richting scherp tegenover elkaar. Paulus, door 
zijn levenservaring er toe gebracht der wet af te sterven, had 
zich een zuiver geestelijke opvatting gevormd van het Chris- 
tendom , die zich sterk openbaart in zijn leer over de gemeente. 
Deze is de door God bijeengebrachte schare van geloovigen, 
die, één door haar mystische vereeniging met Christus, geen 
onderscheid kent van nationaliteit, stand of sekse. Daartegen- 
over staat de opvatting der Apocalypse. De gemeente is het 



1) KritUehe MUcelien zum Epheserbrief, Nachap. Zeitalter II S. 877. 
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geloovig Israël, de voortzetting van het oude Godsvolk, waartoe 
de geloovige Heidenen alleen dan behooren, als zij in dat 
Israël zijn opgenomen. Haar ideaal is de levietische reinheid. 
Nog altijd geldt de wet. De gemeente moet zijn een schare 
van levietische priesters. 

Tusschen deze beide richtingen had een verzoening plaats. 
Daarvan getuigen de in deze § behandelde geschriften, die 
bf geschreven zijn met de bepaalde bedoeling om eenheid 
tusschen de partijen te bewerken, of door hun bemiddelende 
richting daartoe hebben meegewerkt. 

In den brief van Jacobus blijft de gemeente de voortzetting 
van het oude Israël. De wet geldt nog. Maar daar deze 
beperkt wordt tot haar zedelijke voorschriften, en zoowel 
geloovige Heidenen als geloovige Joden die kunnen volbrengen, 
kunnen deze beiden in de gemeente op gelijke lijn worden 
gesteld. Voor een deel staat de schrijver van den eersten 
brief van Petrus op hetzelfde standpunt. Ook bij hem is de 
gemeente het ware Israël, omdat in haar vervuld is het ideaal, 
aan het oude Godsvolk voorgesteld. Maar voor een ander 
deel nadert hij meer tot Paulus, door meer gewicht te leggen 
op het werk van Christus. Deze zou de geloovigen het vol- 
ledig heil deelachtig doen worden. Hij wordt den Christenen 
tot voorbeeld gesteld in hun wandel, waardoor de wettelijkheid 
in het zedelijk leven vervalt. Deze schrijver kan dan ook op 
de eenheid van Joden- en Heiden-christenen meer gewicht 
leggen en spreken van een broederschap, dien zij uitmaken. 
Eigenlijk geheel op zich zelf staand, maar toch in dezen 
schakel meer tot Paulus naderend is de brief aan de Hebreërs. 
Van onderscheid tusschen Joden- en Heiden-christenen is bij 
dezen schrijver geen sprake meer. Toch is het Jodendom bij 
hem nog niet absoluut voorbij. De Christen leeft volgens 
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dezen autear eigenlijk reeds in den ccluv [zsWuv en moet dus 
het Jodendom verlaten, maar zoolang die toekomende eeuw 
nog niet aanwezig is, is toch datzelfde Jodendom, hoe zwak 
en den ondergang nabij, nog niet geheel overwonnen. De 
gemeente met haar hoogepriester, Christus, is bij hem vervul- 
ling der typen van het O. V., maar zoolang de vervulling 
nog niet geheel voltooid is, blijft de type nog, hoe zwak ook. 

Een geheel ander standpunt neemt de schrijver van den brief 
aan deColossers in. Zijn streven moge zijn, eenheid te bewer- 
ken in de gemeente , het vindt zijn oorsprong minder in den 
strijd tusschen Joden- en Heiden-christenen, voor wier ver- 
schil hij geen oog heeft, dan wel in het gevaar, dat de gemeente 
loopt door het opkomen eener richting,* die door het prediken 
van een engelenleer aan de volstrekte superioriteit van Christus 
afbreuk deed. Tegen het gevaar, dat de gemeente door deze 
dwaalleeraars liep, is het eenige behoedmiddel het vasthouden 
aan het ééne hoofd, Z<5ó overwegend valt evenwel de nadruk 
op dat ééne hoofd, dat de gemeente, zijn lichaam, lijdelijk 
alles ontvangt, wat uit dat hoofd als de bron aller geestelijke 
gaven voortvloeit. Een leer over het hoofd der gemeente moet 
dus in dezen brief een veel grooter plaats beslaan, dan een 
leer over de gemeente zelve. 

Minder dan de brief aan de Colossers verbreekt die aan de 
Efeziërs de schakel onzer beschouwing. Joden- en Heiden- 
christenen zijn één in Christus; maar toch is eene reden, om 
die eenheid te bewaren, voor de geloovigen uit de Heidenen 
hierin gelegen, dat zij toegetreden zijn tot die voorrechten, 
welke Tsraël reeds bezat. Toch ligt daarin niet het groote 
motief der eenheid. Dit bestaat hierin dat de Christenen zijn 
het lichaam van Christus. Allen zijn te zamen verbonden met 
den verhoogden Heer, die der gemeente tot een hoofd is 
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gegeven. Het groote onderscheid tusschen Paulas en dezen 
schrijver en het nog grooter verschil van den eerste met den 
briefschrijver aan de Colossers gingen wij reeds na. De geeste- 
lijke eenheid der gemeente met Christus wordt hier een 
mechanische, De leden des lichaams zijn niet meer vereenigd 
als in het organisme van het menschelijk lichaam, maar samen- 
gekoppeld onder het ééne hoofd. En moge ook in den brief aan 
de Ef. de gemeente nog zelfwerkzaamheid behouden, zoo kan 
er toch, daar één deel van het lichaam, het hoofd, reeds vol- 
wassen is, van een organisme hier natuurlijk geen sprake zijn. 
Hieruit volgt, dat in deze beide brieven dan ook niet meer 
elke gemeente, maar de groote gemeenschap aller Christenen, 
het lichaam van Christus is. Zoo doen wij een grooten stap 
voorwaarts. De aaneensluiting der Christenen wordt nauwer; 
reeds kan men spreken van een kerk. Toch wordt die eenheid 
nog niet gezocht in de leer of het bestuur. In geen der door 
ons behandelde brieven vonden wij een met gezag bekleed 
bestuur. Bij Jacobus stonden de presbyters boven de gemeente 
door hun vaster geloof. In den brief aan de Ef. meenden wij 
reeds een hoogeren rang, hun toegekend, te vinden, daar zij 
ook leeraars der gemeente genoemd worden; terwijl in den 
eersten brief van Petrus eenig wetgevend gezag begint door 
te schemeren. Van een vaststaande leer ontdekten wij niets. 
Het zuiver idealisme van Paulus moge in den strijd zijn 
verzwakt, de gemeente blijft toch nog een broederkring (I Petri), 
en vindt haar punt van eenheid in de nauwe vereeniging met 
Christus. 



§ 5. 



DE PASTORAALBRIEVEN. 



Het is van algemeene bekendheid dat onder dezen naam 
worden samengevoegd de heide brieven aan Timotheüs en die 
aan Titus, omdat zij gesteld zijn in den vorm van vermanin- 
gen aan de genoemde Aposteljongeren. Reeds schlbiermachbr 
heeft in zijn Sendschreïben aan gass (1807) de echtheid van 
den éeröten brief aan Timotheüs bestreden. Dit oordeel is 
door DE WETTE en later ook door baur ^) uitgebreid tot de 
twee andere brieven, die volgens hen met den eersten bij 
elkander behooren. Op dit voetspoor volgen de meeste critici 
van deü nieuweren tijd. En inderdaad men heeft deze ge» 
schriften slechts eenvoudig te lezen om den indruk te ont- 
vangen, dat zij uit éénen geest, zoo niet van ^éue hand zijn; 
en die hand kan niet die van Paulus wezen. Eerst dan zijn 
deze brieven recht te begrijpen, als men ze plaatst in een 
lateren tijd, dan die waarin de groote Apostel leefde, ook later 
dan de brieven aan de Efeziërs en Colossers, De richting 



^) Die sogenannien Pasioralbriefe des Apostel Paulus, 
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toch, waarvan wij in deze laatste geschriften reeds de eerste 
sporen ontdekten, de gnostiek had zich ontwikkeld. In haar 
groote philosophische systemen had zij getracht niet alleen 
de ware verhouding aan te geven tusschen Christendom, Jo- 
dendom en Heidendom, maar ook vooral het probleem op te 
lossen van de verhouding tusschen God en wereld, tusschen 
geest en stof. Op haar streng daaUstisch standpunt was die 
vereeniging haar niet anders mogelijk geweest;, dan door aan 
te nemen een lange rij van aeonen, die de kloof tusschen 
God en de stof aanvulden. Nu moest ook bepaald worden 
de verhouding dier aeonen onderling, waardoor men kwam 
tot lange geslachtsrekeningen, gelijk deze brieven het noemen. 
Met dit zich verdiepen in de hoogere sfeeren ging gepaard 
een diepe verachting van de materie. Het gevolg van dit 
spel der fantasie was natuurlijk, dat alle zin voor het prac- 
tische leven verloren ging. Want daar bij deze richting alles 
aankwam op het weten, werd daarmede de godsdienst met een 
groot gevaar bedreigd. De godsdienst is in de hier behandelde 
geschriften vooral een richting van het gemoed openbaar in 
het leven; hij wordt svcré^six, godsvrucht, genoemd (I Tim. 
II: 2, ni: 16) en kan verwisseld worden met 7rl<rTtg, die, 
gelijk later blijken zal, geen geloofsleer is. Deze richting des 
gemoeds dreigde te sterven, daar alleen aan het verstand 
recht tot spreken werd gegeven. Maar nog gevaarlijker werd 
dit, als over die aeonen, genealogiën en wat; daarmede verder 
samenhing, twist ontstond. En wat was eerder mogelijk bij 
zulk eene philosophie over zaken, waaraan alle realiteit ontbrak? 
Zoo geschiedde het dan ook werkelijk. En daarmede dreigde 
de eenheid der gemeente verbroken te worden. 

Tegen die richting vooral zijn deze brieven gericht. Van 
de hoogere bespiegeling moet men tot de practijk des chris- 
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telijken levens terugkeeren. Dan zal de eenheid bewaard 
blijven; te meer, wanneer een goed geordend bestuur daar- 
voor waakt. Dit een en ander doet ons reeds a priori ver- 
wachten, dat de oogst voor ons onderzoek hier rijk zal wezen. 

Beginnen wij ook hier weder met de teksten te bezien, om 
daarna ons resultaat op te maken. 

Gaan we uit van I Tim, III: 15, dan zien wij, dat de 
gemeente daar, evenals in den brief aan de Hebreërs en den 
eersten van Petrus genoemd wordt oJko^ ösov. Beeds deze 
naam, maar vooral het volgende, kan niet alleen gezegd zijn 
van de gemeente van Ephesus, waar Timotheüs werkzaam is, 
maar moet zien op de gemeente der Christenen in het alge- 
meen. Een huis Gods is zij; een tempel, waarin even als in 
den werkelijken tempel. God gedacht wordt te wonen. Dit- 
zelfde beeld heeft ook Paulus (ICor.III: 16, II Oor. VI: 16). 
Maar sterker wordt de uitdrukking, als wij de gemeente ver- 
der genoemd zien: (rtvXog jccc) £hpxiu[ji,x Tïjg iXviQsixq. Deze 
woorden hoe vreemd ook hieraan toegevoegd behooren toch 
stellig bij het voorgaande. De ixxAj^(r/ö5 is dan een zuil en 
een grondslag der waarheid, want zij, als de gemeenschap 
der ware geloovigen, bewaart haar in al haar zuiverheid. Nog 
eens wordt in deze brieven de gemeente b öefji^é^og genoemd 
en wel II Tim. ll: 19. Tot geruststelling tegenover hen, die 
door dwaalleer, zooals door de loochening der opstanding bij 
de parousie, van de waarheid afdwaalden en sommiger geloof 
aan het wankelen brachten, zegt de schrijver: //wat zij ook 
leeren, het vaste fondament Gods blijft staan.^' Dat deze 
êsfjffixm de gemeente, de gemeenschap der ware geloovigen, 
is, blijkt duidelijk uit het vervolg i). In dit fondament nu 

^) Voor de andere verklaringen zie de wette, kurze Erklarung der Brief e 
an Tiiuê, Timothem, und die Eehraer 1844 S. 42. 
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is een dubbel opschrift als het ware ingebeiteld^ dat bet 
karakter van het gebouw aanduidt. Het eerste, ontleend aan 
Num. XVI; 5 volgens de LXX, luidt: s^^vu Kvptog rovg ovTxg 
aifTOv y Christus kent de zijnen; de inwoners van het huis zijn 
door hem als gekozen; als voor zijn eigendom zorgt en waakt hij 
voor hen (Joh. X: 12 — 14, 27), Het andere; ivo^rviTco iiri 
Ahyuig TToiq o ivofj^cc^cov rb ilvofix Kvplov ; ieder, die Christus 
als zijn Heer geloovig helijdt, sta af van ongerechtigheid, in 
de» ruimsten zin genomen, waartoe ook behoort de dwaalleer. 
De gemeente als huis Gods vonden wij ook bij Paulus, maar 
de andere sterke uitdrukkingen treflEèn wij hier voor het eerst 
aan. De gemeente wordt hier de draagster der waarheid. Zij 
is daarvan de zuil en de grondslag, want tot haar behooren 
alleen zij, die Christus als de zijnen erkent, zij die afstand 
doen van alle ongerechtigheid, ook van de dwaalleer. Zoo is 
de gemeente eene eenheid, en heeft zij haargrenzen. De vraag 
is nu: is zij ook reeds een afgesloten eenheid? M. a. w, staan 
de ketters reeds veroordeeld buiten haar? 

Men weet, dat in deze brieven telkens gesproken wordt van 
dwaalleeraars; eens zelfs vinden wij den naam oupermoq avöpca- 
TTog (Tit. ni; 10), Bijna algemeen wordt tegenwoordig toe- 
gestemd, dat wij in hen te zien hebben gnostici, hetzij dan 
met BAua Marcion en zijn school, hetzij met de wette vroegere 
secten. Het groote verwijt, dat tot hen gericht wordt, is, 
dat zij vreemde zaken leeren, aangeduid met het overigens in 
het N. T. ongebruikelijke woord arepomx7}cxXuv (I Tim. 
I; 8, VI: 3). Hiermede hangt samen, dat zij zijn afgedwaald 
van het geloof. Door zich te houden aan dwaalgeesten en 
duivelsche leeringen , zijn zij van het geloof afgevallen (I Tim. 
IV: 1), daarin hebben zij schipbreuk geleden (I: 19); gelijk 
Jannes en Jambres Mozes wederstonden, zoo weerstaan zij de 
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waarheid, daar zij geen proef houden in het geloof (II Tim. 
III: 8); door te zeggen, dat de opstanding reeds geschied 
is, dwalen zij af van de waarheid en keeren sommiger geloof 
om (II: 18). De vreemde zaken, die zij keren, zijn blijk- 
baar de gewone gnostische bespiegelingen over de aeonen. 
Deze toch worden bedoeld met de ysvexXoylxi oLTrepivroi^ 
waaraan zij zich houden, en waaraan Titus zich onttrekken 
moet (I Tim. 1:4, Tit III: 9). Fabelen worden deze leerin- 
gen genoemd (I Tim. I: 4); tot die [^vioi keeren zij zich, als 
zij van de waarheid de ooren afwenden (II Tim. IV: 4); 
die fabelen heeten I Tim. IV: 7 onheilig en oudwijfsch 
(misschien ziende op de leer over de a'oCpla)^ en Tit. I: 4 
^lüvlo^iKol fAvêoi (waarschijnlijk doelende op hetgeen er van 
joodschen oorsprong was in de systemen der gnostici, bijv. 
de Achamoth in het systeem der Valentinianen). Zoo schijnen 
izij ook afwijkende leeringen over de wet en de verlossing te 
hebben uitgesproken. Titus althans moet zich onttrekken aan 
de spetg xx) fiix^f voi^iKxl (III: 9), en de wet wordt verde- 
digd als bestemd voor ieder, die handelt tegen de gezonde 
leer, t^enover vöjCtoï/ïi^xaAo/, die niet begrijpen, noch wat zij 
z^gen, noch wat zij bevestigen (I Tim. I: 7 verv.). Deze 
leeraars der wet zijn hoogstwaarschijnlijk Marcionieten i). En 
wat de verlossing betreft, schijnt het gedurig herhalen, dat 
alle menschen behouden worden volgens Gods wil (I Tim. 
II: 3 verv., IV: 10, VI: 13, Tit. II: 11) gericht te zijn 
tegen de leer der gnostici, dat alleen de pneumatici het levens- 
b^nsel in zich hadden en zij dus alleen veriost werden ^)« 
De geheele richting dier dwaalleeraars is streng ascetisch , 



>) Baub Pasiorcdbriefe S, 14 ff. 
3) Baub a. w. S. 18 ff. 
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verklaarbaar uit de verachting der materie die uit het gnos- 
tisch dualisme voortvloeide. Hiertegenover zegt de auteur 
van den brief aan Titus: //den reinen is alles rein, doch den 
besmetten en ongeloovigen is niets rein*^ (I: 15). Duidelijker 
nog wordt dit uit I Tim. IV: 3 verv., waar den dwaalleeraars 
verweten wordt, dat zij verbieden te trouwen en gebieden zich 
van spijzen te onthouden, welke God tot nuttiging met dank- 
zegging geschapen heeft voor de geloovigen, die de waarheid 
kennen. Hierop doelt misschien ook de (ru/zocTticii yv/zv<x(ricc , 
die tot weinig nut is (vs. 8), 

Over het geheel zijn deze brieven zeer ongunstig tegen de 
dwaalleeraars gezind. Hun leer is duivelsch (I Tim. IV: 1), 
onheilig geklap (VI: 20, II Tim. II: 16), hun gnosis 
yp6uii)vv[Jt,oq (I Tim. VI: 20); zij zelven zijn leugenachtig, 
verwaand en onwetend, zij zijn ziek naar twist (VI: 4 verv.); 
zelfs onzedelijkheid i) wordt hun te laste gelegd (II Tim. 
III: 6). 

Uit dit alles zou men licht het gevolg trekken, dat de gno- 
sis qua talis werd veroordeeld. Dit is evenwel het geval niet. 
Spreekt toch de schrijver van den eersten brief aan Timo- 
theüs van een ^ev^éwi^og yvSi(nc, dan blijkt daaruit, dat hij 
daartegenover kent en aanneemt een ware gnosis. 

Het verschil is dus hier reeds niet absoluut. Wat is het 
dan vooral, hetgeen afgekeurd wordt in de haeretici? Dit zal 
blijken als wij nagaan de denkbeelden over tt'kttk; en de daar- 
mee nauw samenhangende vytxivoucrx S/S^erx^A/^. Dat deze 
laatste, ook genoemd jcxKij S/S., soms ook zonder bijgevoegd 



1) Deze besclinIdigiDg van onzedel^kheid, tegen de dwaalleeraars ingebracht 
is scliering en inslag in den brief van Judas en den tweeden van Petrus» 
Om die ongebonden levenswijze dan ook zal bun een gel^k oordeel treffen 
als Sodom en Gomorra. Men vergelijke Jud. 4 verv., II Petri II. 
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adjecfcivum, eindelijk nog verwisseld met vyicchovTsg KÓ^ot, 
dat deze^ zeg ik^ werkelijk in nauwe betrekking staat tot de 
7ri(rTtg^ blijkt al terstond uit de uitdrukkingen: gezond zijn in 
het geloof (Tit. I: 13, II: 2); I Tim. IV: 6 worden zij dan 
ook verbonden, gelijk II: 7 geloof en waarheid. Dezelfde 
schrijver spreekt ook van: verborgenheid des geloofs (III: 9), 
van: schipbreuk lijden in, (I: 19) afvallen van het geloof 
(IV: 1). Is daarom de tt'kttk; geworden een geloofsleer? Ik 
meen, dat deze gevolgtrekking te ver zou gaan. De 7rl<rTig behoudt 
het godsdienstig karakter, en kan zoo verwisseld worden met 
€V(r6(iêix (I Tim. III: 16 verg. vs. 9). Aan den anderen 
kant evenwel is het waar, dat in deWo-r/^niet meer schuilt de 
mystiek van Paulus. Integendeel zij heeft een bepaalden in- 
houd gekregen, terwijl door den strijd tegen de haeretici het 
object van het geloof op een bepaalde wijze wordt opgevat. 
Het geloof is geworden een verstandelijke overtuiging. Daar- 
om ook kan het zoo nauw vereeuigd worden met de gezonde 
leer. Maar tevens vloeit uit die vereeniging voort, dat die 
gezonde leer niet is een dogmatiek staande tegenover een 
andere. Haar dogmatische beteekenis ontleent zij vooral aan 
haar oppositie tegen de dwalingen der gnostici. Zij kent geen 
aeonenleer; de wef behoudt gezag voor haar, al is het enkel voor 
de overtreders; maar vooral ontkent zij, dat alleen de pneumatici 
verlost worden; allen worden behouden; aan allen schenkt 
God het leven. Hij is aller (rcaTJip (I Tim. IV: 10). Het 
punt evenwel waarin deze brieven het meest verschillen van 
de meening der haeretici, die zij bestrijden, ligt in een andere 
beschouwing van het godsdienstig leven. De gnostici zijn man- 
nen der bespiegeling, terwijl in onze brieven alle nadruk op 
de practijk valt. Daarop dan ook is de gezonde leer gericht. 
Dit blijkt reeds duidelijk uit plaatsen als II Tim. III: 10, 

8 



114 

waar de leer op ééne lijn staat met de wijze van handelen, 
of Tit. II: 7, waar onvervalschtheid en waardigheid in het 
leeren onder de goede werken worden gerangschikt, envs. 10, 
waar den dienstknechten eerlijkheid en goede trouw wordt aan- 
bevolen, opdat zij de leer van God in alles versieren. Telkens 
wordt Timotheüs of Titus aangeraden zich met die bespiege- 
lingen, die fabelen niet bezig te houden; op liefde uit een 
rein hart, uit een goed geweten, uit een ongeveinsd geloof 
komt het aan. En te meer heeft men zich voor die specula- 
ties te wachten, omdat daardoor twist ontstaat en de eenheid 
der gemeente wordt benadeeld. (I Tim. I: 3 verv., II Tim. II: 
14, 23, Tit. III: 9). 

Uit deze verhouding tot de dwaalleeraars volgt, dat zij niet 
noodzakelijk behoeven te worden buitengesloten uit de ge- 
meente, en dit eerst geschieden kan in den hoogsten nood, 
als de gemeente door de verdeeldheid bepaald dreigt vernie- 
tigd te worden. Dit wordt bevestigd door hetgeen wij le- 
zen Tit. III: 10: een scheurmaker, een haereticus moet Titus 
verwerpen, maar eerst na een herhaalde vermaning. En niet 
minder door II Tim. II : 24 verv., met zachtmoedigheid moe- 
ten de tegenstanders vermaand worden, in de hoop, dat Ood 
hun misschien bekeering geve tot kennis der waarheid en zij 
weder tot bezinning komen uit den strik des duivels. Wer- 
kelijk bestaat er dan ook in de gemeente tusschen de verschil- 
lende leden groot onderscheid en worden er zelfs dwaalleeraars 
onder hen gevonden. Terstond toch, nadat de schrijver van 
den tweeden brief aan Tim. tot geruststelling gewezen heeft 
op het fondament van het gebouw der gemeente, dat onwrik- 
baar vaststaat en uit welks opschriften blijkt, dat de gemeente 
reeds haar bepaalde grenzen had, gaat hij voort met er op te 
wijzen, hoe in een groot huis niet alleen gouden en zilveren 
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maar ook houten en steenen vaten worden gevonden, gene tot 
eer, deze tot oneer. Dit laatste ziet ongetwijfeld op de vs. 
16 — 18 genoemde dwaalleeraars. Zoo iemand zich aan hun 
omgang onttrekt en zoo zich zelven rein bewaart, zal hij een 
vat zijn der eere, geheiligd, bruikbaar voor den Heer, tot 
alle goed werk toegerust. 

In de gemeente dus zijn ook dwaalleeraars, maar de ver- 
maning wordt er aan toegevoegd om zich van hun dwaalleer 
rein te bewaren. Mocht dan ook de herhaalde vermaning niet 
baten, dan moet Titus zulk een dwaalleeraar laten varen, zich 
aan hem onttrekken, want zulk een is van den rechten weg 
afgedwaald en zondigt, zijnde bij zich zelven, door zijn eigen 
geweten veroordeeld (I Tim. IV : 2). Aan Timotheüs wordt 
op het hart gedrukt niemand te spoedig in de gemeente op 
te nemen, hetgeen waarschijnlijk doelt op haeretici, die in an- 
dere gemeenten waren buitengesloten (I Tim. V : 22). Op- 
merking verdient, dat, waar Titus aangemaand wordt zich aan 
den dwaalleeraar te onttrekken, deze genoemd wordt een 
atipsTiKog ccvêpooTTog , iemand, die verdeeldheid brengt in de 
gemeente. Dat is dus het groote kwaad der haeretici, dat zij 
de eenheid der gemeente in gevaar brengen. 

Die eenheid te bewaren, daarop komt alles aan in deze brie- 
ven. Vandaar de zoo sterk ontwikkelde leer over het bestuur 
der gemeente. Dit teekent weder den practischen man. 
Tegenover de zwevende bespiegelingen der gnostici, die zich 
steeds in hoogere sferen bewogen, was het niet alleen noodig 
een leer te stellen, gezond omdat zij op de practijk gericht was, 
maar tevens moest in de gemeente streng de orde worden ge- 
handhaafd en moesten er mannen worden aangesteld, die met 
zeker gezag bekleed, waakten voor afval en de gezonde leer 
ongeschonden bewaarden. 

8^ 



116 

Welk een gewichtig moment in deze brieven het bestuur 
uitmaakt^ blijkt aanstonds uit hun gansche inrichting. Niet 
aan gemeenten in haar geheel zijn zij geschreven > maar 
aan bepaalde personen, nl. aan Timotheüs en Titus, die 
geacht werden aan haar hoofd te staan. Aan hen worden 
tal van vermaningen gericht, hoe zij in de gemeente te 
handelen hebben, terwijl deze zelve werkeloos blijft. Schrijft 
Paulus bijv. aan de Corinthische gemeente (I Cor. V) , 
dat zij, met hem in den geest vergaderd, den ontuchtige 
moet uitwerpen , hier wordt een soortgelijk bevel ten op- 
zichte van den haereticus gegeven , maar aan Titus (III : 
10); terwijl aan Timotheüs wordt op het hart gedrukt, 
niemand te haastig in de gemeente op te nemen. Beiden 
bekleeden een bepaald ambt. Titus althans moet presbyters 
aanstellen. En van Timotheüs mogen wij dit opmaken uit 
hetgeen wij lezen I Tim. IV: 14 verg. met II Tim. I: 6. 
Op beide plaatsen wordt Timotheüs aangemaand aan te vuren, 
niet te verwaarloozen het charisma dat in hem is door de 
handoplegging van Paulus, volgens den tweeden brief, en door 
die van het presbyterium volgens den eersten. Daarenboven 
wordt I Tim. IV : 14 er nog bijgevoegd ha TrpoCpyjTeloig ; 
bij de aanstelling tot het presbyterschap was waarschijnlijk 
door profetische toespraak het charisma in hem aangevuurd 
(I: 18). Merkwaardig, dat Act. XIII: 3, waar van de hand- 
oplegging van Barnabas en Saulus sprake is, dit geschiedt 
door profeten. 

Wat deze handoplegging zelve betreft, de bedoeling is aller- 
waarschijnlijkst, dat zij verricht zou zijn door Paulus en het 
presbyterium, en zoo beide pU. moeten vereenigd worden. 
Tot nog toe vonden we niets van zulk een bepaalde inwijding 
tot een ambt. Bij Paulus, vooral in de stellig echte brie- 
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ven, kregen wij den indruk, dat het ambt een uitvloeisel was 
van iemands geschiktheid daartoe, van zijn aanleg, door den 
Geest geheiligd, om ten algemeenen nutte dienstbaar te zijn, 
zonder dat daarvoor een bepaalde aanstelling noodig was. Van 
de handeling, hier vermeld, vinden we alleen parallela in de 
Handelingen. Daar worden de zeven diakenen der Jeruzalem- 
sche gemeente door de Apostelen tot hun ambt ingewijd door 
gebed en handoplegging (VI : 6). Zoo zagen we reeds, dat 
Paulus en Bamabas bij hunne uitzending door de gemeente te 
Antiochië tot hun werk gewijd werden door handoplegging 
van profeten en leeraars (XIII : 8). 

Een gewichtige stap wordt alzoo gedaan naar het later ker- 
kelijk mechanisme. Tegenover de gnostici, de mannen, die 
steeds in bespiegelingen zich verdiepten, was het noodig an- 
deren te stellen, die hun ambt niet bekleedden door de toe- 
vallige omstandigheid, dat zij de oudsten of de eerstbekeerden 
waren, of wel omdat zij daartoe als van den Heiligen Geest 
waren aangesteld, maar omdat zij tot dat ambt waren inge- 
wijd door de bevoegde autoriteit. Hiermee houdt de vrije 
uiting des geestes ook in zake van het bestuur op, en dringt 
het beginsel van kerkelijk gezag binnen. Om een kerkelijk 
ambt, bepaald het presbyteraat, te bekleeden, was niet meer 
alleen het charisma voldoende, eerst de handoplegging gaf de 
bevoegdheid tot de vervulling van het ambt. Maar zoo kon- 
den de op die wijze aangestelde kerkelijke ambtsbekleeders 
ook meer gezag uitoefenen. Zij konden hun lastbrief toonen, 
gegeven niet door den H. Geest, maar door kerkelijke 
personen. 

Het hier geschrevene vindt zijn bevestiging in hetgeen wij 
voorts uit deze brieven leéren over het bestuur der afzonder- 
lijke gemeenten. 
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Vooreerst reeds hierin, dat aan Titus last wordt gegeven, 
van stad tot stad presbyters aan te stellen. Daartoe toch had 
Paulus hem op Creta achtergelaten, opdat hij het ontbrekende 
zou in orde brengen (I: 6). Die presbyters moest Titus aan- 
stellen, de gemeente zelve koos ze dus niet; als vertegen- 
woordiger van den Apostel moest Titus hen kiezen uit die 
mannen, wier gedrag beantwoordde aan de eischen door den 
Apostel in het vervolg van dit hoofdstuk gesteld, en hen uit 
eigen machtsvolkomenheid tot opzieners der gemeente aanstel- 
len. Deze opzieners worden genoemd '7rp€<r^vT6pot (Tit. I: 5, 
I Tim. V: 17, 19), terwijl daar, waar de vereischten voor 
den presbyter gorden genoemd, zoowel Tit. I: 7 als op de 
parallelle plaats I Tim. III; 1 verv. gelezen wordt hï yxp 
Tov êThKOTTOv. Oogcnschijnlijk is er onderscheid tusschen beide 
ambten, vooral, daar voor èTi(TK07rog het artikel staat. Toch 
is dit alleen schijn. Werkelijk wordt door beide namen het- 
zelfde ambt aangeduid. Dit blijkt uit de genoemde plaats 
van den brief van Titus. Na de aanwijzing toch, dat voor 
presbyter alleen geschikt is hij die onberispelijk is, man van 
één vrouw, die geloovige kinderen heeft, gaat de schrijver 
met 5fT yo^p tov ê7rl<7K07rov over tot de algemeene vereischten 
in den opziener zonder aanduiding, dat hier van een anderen 
persoon sprake is, dan van de zoo even genoemde presbyters. 
Het ya^p bewijst juist, dat zij dezelfde zijn. Baur stemt dit 
toe 1). Toch meent hij, dat reeds de overgang wordt gevon- 
den tot den lateren toestand van ondergeschiktheid der pres- 



ij A. w. S. 81: Ich gebe zu, zegt hij, dass sich beide Benennangen auf 
ein nnd dasselbe Amt beziehen. Later nog: Bieser Uebergang auf den 
i/ciaxoTvoq lasst keinen Zweifel datüber, dass sich die 7CQiafiiTfQo^ V. 5 and 
der i/fioKoTioti V. 7 ganz auf dasselbe Amt beziehen. 
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byters aan den bisschop i). Hij vindt dit in T Tim. V: 17: 
waar wij lezen dat de presbyters, die goed voorgaan , vooral 
die arbeiden in woord en leer, een dubbele belooning zullen 
worden waardig geacht. Baur meent, dat hier reeds aan een 
presbytercoUegie gedacht moet worden. Ik deel in dit ge- 
voelen; maar blijkt nog niet duidelijker uit het Tp€<r(3üTépiou, 
dat aan Timotheüs de handen oplegt, dat de presbyters als 
coUegie tot sommige kerkelijke handelingen samenwerkten? 
Daarom evenwel behoeft nog geea bisschop aan het hoofd te 
staan. Ongegrond acht ik dan ook de meèning van baur, 
dat de leerende presbyters de belooning werden waardig ge- 
keurd door den bisschop. Ik vraag: waarom niet door de 
gemeente? In het niet vermelden der irped^vrspoiy hfdst. III 
naast den sTrltncoTrog kan ik niets vreemds vinden; zeer na- 
tuurlijk geldt van de eersten, wat van den laatste gezegd is, 
want hun ambt is hetzelfde. De reden waarom voor sttIo-ko- 
TTog het lidwoord staat is m. i. alleen hierin gelegen, dat de 
schrijver daar bepaald de vereischten vermeldt, waaraan ieder 
opziener moet beantwoorden, wil hij dat ambt bekleeden; en 
dat in den bijzonderen persoon de geheele soort wordt omvat 2), 
Dat in elk geval aan geen eenhoofdig bestuur nog gedacht 
kan worden, blijkt, dunkt mij, uit den eersten brief aan 
Timotheüs, waaruit wij leeren, dat in de gemeente te Efesus 
meer presbyters waren van gelijken rang, zonder dat hun on- 
dergeschiktheid aan een bisschop blijkt. 

Al is het ambt van presbyter en bisschop hetzelfde, toch 
meent baur, dat door de twee namen, twee onderscheiden 
zijden van dat ambt worden aangeduid. Ylps(T^\tT6poq heeten 



1) a. w. s. 129. 

3) WiNEE Grammatik, S. 97. 
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zij in betrekking tot elkander, tot andere presbyters: ê'^lo'KOTrog 
met betrekking tot de gemeente, waarover zij geplaatst zijn. 
Deze meening hangt samen met zijn voorstelling van bet ont- 
staan en de oorspronkelijke inrichting der gemeenten. Hij 
deelt te dezen opzichte in het gevoelen van kist over de 
èKicX}j(Tlai KXT oIjcov. Oorspronkelijk bestonden de gemeenten 
uit kleinere vereenigingen ten huize van Christenen. Aan het 
hoofd van zulk een huisgemeente stond een è7rl(TK07rog. Eerst 
later werden deze huisgemeenten vereenigd tot stadsgemeenten. 
De verschillende èTrltTKOwoi dezer huisgemeenten heeten naar 
hun onderlinge verhouding TTpsa-fSÓTspot. Na het in § 2 gezegde 
over de JxxA. jcccr" oJkov kan ik dit onderscheid gereedelijk 
toestemmen. Het bewijs er voor evenwel acht ik niet gele- 
gen in Tit. I: 5; }cxT<X(rTii(Tiflg kxtcc ttó^^iv 7rps(T(3vTépovg moet, 
meen ik, worden opgevat van meerdere presbyters in elke stad. 
Zou, wanneer het moest verstaan worden van één presbyter 
in elke stad, niet geschreven zijn èTncrKÓTroug? Dan toch 
worden wel eenige bisschoppen te samen genoemd, maar het 
is te doen, niet om hun betrekking tot elkander aan te dui- 
den, maar integendeel die tot de gemeente, waarover zij gesteld 
werden. Daarenboven zou dan die presbyter aan het hoofd 
der gemeente eigenlijk niet reeds zijn een bisschop in den 
lateren, kerkdijken zin? Van dit monarchaal bestuur blijkt 
ons voor het overige in deze brieven niets. De oorspronke- 
lijke toestand van huisgemeenten schijnt mij in deze brieven 
reeds voor een goed deel voorbij te zijn. Uit den eersten 
brief aan Timotheüs toch bleek ons, dat de presbyters reeds 
töt sommige kerkelijke handelingen concurreerden, bv. tot 
handoplegging (IV: 14), terwijl het onderscheid tusschen pres- 
byters die leerden en anderen reeds aan een coUegie van 
oudsten over ééne stadsgemeente doet denken. Alleen dan 
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zou ik in de meening van baur kunnen deelen, als ik mocht 
aannemen, dat in de Cretensische gemeenten reeds presbyters 
waren en nu aan Titus wordt gelast, uit hen een hoofd, een 
bisschop te kiezen. Hiervan evenwel blijkt niets. De gewone 
opvatting komt mij daarom ook nu nog het waarschijnlijkst 
voor, dat nl. Titus van stad tot stad presbyters moet aanstel- 
len en wel in elke stad meer dan een. 

Deze gansche inrichting van het presbyteraat heeft ten doel 
de gemeente te bewaren voor de dwaalleeraars. Dit blijkt uit 
den eisch, den opziener gesteld, dat hij moet zijn iemand, 
die vasthoudt aan het getrouwe woord naar de leer, opdat hij 
in staat zij èn om met de gezonde leer te vermanen èn om 
de tegensprekers te weerleggen (Tit. I: 9). En evenzoo uit 
de dubbele belooning, welke zij waardig worden gedacht, die 
niet alleen de gemeente goed voorgaan, maar ook leeren, ook 
het leeraarsambt vervullen. 

Maar daarom ook zijn de eischen den presbyters gesteld zoo 
streng (I Tim III: 1 — 7, Tit. I: 6—9). Vooreerst merken 
wij hier op, hoe evenals bij de gezonde leer het meest op de 
practijk is gelet. Onberispelijk van wandel moet de opziener 
zijn, ingetogen, gastvrij, geen drinker, vooral geen twistzoe- 
ker. In beide brieven wordt er op gewezen, dat hij moet 
zijn iemand, die zijn eigen huis goed bestuurt, die geloovige 
kinderen heeft. Ook moet hij goede getuigenis hebben van 
hen, die buiten de gemeente staan, opdat hij door hen niet 
gesmaad worde en door die verachting tot afval gebracht worde. 
Evenmin moet tot presbyter worden aangesteld iemand die nog 
maar kort geleden Christen is geworden, geen nieuweling, 
opdat hij niet, verwaand geworden door zijn spoedige verhef- 
fing tot zulk een eervolle betrekking, in dezelfde straf ver- 
valle als de duivel, die volgens het gewone gevoelen uit 



UZ 



hoogmoed zondigde. Eindelijk nog wordt van hen gevorderd, 
dat zij zijn f^iZg yvvxiKhq ivvip. Dit vooral verdient opmer- 
king. Dat in den brief aan Timotheüs onder dit voorschrift 
geen verbod van polygamie kan bedoeld zijn, blijkt uit V: 9, 
waar van een weduwe, die ingeschreven wil worden (waarover 
later), geëischt wordt, dat zij avog iv'Sphg yvvvi zij; van poly- 
andrie zal toch wel geen sprake zijn. Maar evenmin is dit 
het geval Tit. I: 6, gelijk schlbibrmacher beweert «). 
Baur ^) heeft, meen ik, duidelijk aangetoond, dat, zoo erin 
dezen tijd al van polygamie kan gesproken worden , deze althans 
van zoo weinig beteekenis was, dat een waarschuwing daartegen 
niet in de eerste plaats behoefde genoemd te worden, waar 
sprake was van presbyters. Wij vinden hier dan reeds het 
later vaststaand gebruik, dat een kerkelijk persoon slechts 
eenmaal mag zijn gehuwd geweest ^). Hiermee wordt een 
groote stap gedaan tot verheffing der presbyters en, gelijk wij 
weldra zien zullen, ook der overige kerkelijke personen boven 
de gemeente. Hier toch vinden wij een eerst spoor van de 
onderscheiding tusschen hoogere en lagere deugden. Zijn over 
het algemeen de eischen aan de presbyters gesteld streng, 
deze spant de kroon. Moeten zij vromer en deugdzamer zijn, 
dan de gemeenteleden, dan zijn zij van dezen onderscheiden 
en staan eo ipso hooger. 

Naast de iTridKOTroi worden in den eersten brief aan Timotheüs 
genoemd de hxKovoi. Staan zij op gelijke lijn met de pres- 
byters of staan deze boven hen en is er dus reeds een spoor 
van hiërarchie? Deze vraag is uiterst moeilijk te beantwoorden. 



M Sendsehreihen S. 191 ff. 

2) A. w. S. 112 ff. 

3) Vergel. de door bauk aangehaalde pU. van apologeten en kerkvaders, 
S. 177 ft 
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Alles hangt af van de verklaring van I Tim. III: 13 en wel 
bepaald van het woord fiaêfióc. Elders toch lezen wij in 
deze brieven niet van diakenen. En uit de onmiddellijke 
opeenvolging van de voorschriften voor presbyters en diakenen 
is geen besluit te trekken, of het zou moeten zijn ten gunste 
hunner gelijkheid. Ongelukkig nu komt dit woord ^x6(i6q 
in het N. T. alleen op deze plaats voor. Men heeft dan ook 
den Commentaar van db wette maar in te zien om zich te 
overtuigen van de verschillende en zeer uiteenloopende verkla- 
ringen. In het kerkelijk spraakgebruik beteekent het: rang, 
gradus i). Zoo vat baur ^) het hier dan ook op. Hij spreekt 
van: ,/das Stufenwesen, die den Diaconen eröflfnete Aussicht 

\ 

des Vorrückens zum Episcopat oder Presbyteriat.'* De wette 
daarentegen brengt het hier gezegde in nauw verband met het ' 
volgende, dat hij verklaart als: vertrouwen op God door het 
geloof in Jezus Christus; dan wordt (Sxêf^LÓg een hooge trap 
van zaligheid, liever nog een goed uitzicht daarop. Ook 
rothe zegt : er schijnt hier aan geen bevordering van diakenen 
tot het presbyteraat gedacht te moeten worden '). Ik durf 
hier niet te beslissen. Onmogelijk acht ik de door baur 
voorgestane meening niet. Het kerkelijk spraakgebruik, waaraan 
in deze brieven b. v. ook het woord sTspoh'Sx<ncx?^£Ïv ontleend 
is, pleit er voor. Terwijl het wel eenigszins vreemd is, waarom 
alleen bij de diakenen gewezen wordt op dien hoogen trap 
van zaligheid, dien zij zich verwerven door goed te dienen, 
en niet ook bij de presbyters. 

"Van de diakenen wordt ongeveer hetzelfde gevorderd 



*) Vergel. de pU. aangehaald by suiceexjs, Thes, eeel. 1. p. 614. 

sf A. w. S. 128. 

2) Jnf. der Chr. Kirche S. 170 n. 88. 
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als van de presbyters. Ook zij moeten zijn achtbaar, 
niet dubbeltongig, geen drinkers, ook zij, vroom door de 
verborgenheid des geloofe in een rein geweten te bewa- 
ren. Zij mogen ook geen nieuwelingen zijn , maar inte- 
gendeel beproefd of zij onberispelijk zijn ; ook zij moeten 
hun eigen huizen goed besturen, ook zij, mannen zijn van 
één vrouw. 

Onder de voorschriften ten opzichte der diakenen leest men 
VS. 11, dat de vrouwen desgelijks zijn, achtbaar, niet kwaad- 
sprekend, wakker, trouw in alles. Dit kan blijkens het ge- 
mis van ccvTcóv en den geheelen samenhang niet zien op de 
vrouwen der diakenen, nog minder op die van presbyters en 
diakenen beide, maar moet verstaan worden van diakonessen 
(Rom. XVI: 1). Hiermee moet in verband worden gebracht, 
wat de schrijver van dezen brief (hfdst. V) over de weduwen 
zegt. Na van vs. 3 af Timotheüs raad te hebben gegeven 
over de ondersteuning, te verkenen aan de weduwen, die dit 
werkelijk zijn, hetgeen naar den samenhang, meen ik, ver- 
klaard kan worden van weduwen, die, zonder eenige hulp, 
alleen zijn overgebleven, zonder, gelijk andere, door hare kin- 
deren te kunnen worden verzorgd, gaat de auteur in vs. 9 
over tot voorschriften over het opnemen der weduwen in dienst 
der gemeente. Baur ^) meent hier een spoor te vinden van 
het later kerkelijk instituut der weduwen. In het later spraak- 
gebruik zijn x^P^^ vrouwen, die een ascetisch leven leiden, 
en zich der gemeente ten dienste stellen als diakonessen. Zoo 
behoefden zij niet in den gewonen zin weduwen te zijn, ook 
jonge vrouwen, maagden, konden daartoe behooren en dan 
toch x^P^^ worden genoemd. Dit blijkt duidelijk uit den 



1) A. w. S. 48 ff. 
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brief van Ignatius aan de Smymeërs (hfdst. 13)^ waar de 
schrijver o. a. groet rxg Tapêévovg, rxc hsyofjt^évxq x^P^^* 
Ik meen^ dat baue hierin recht heeft gezien. Wordt toch 
van de weduwen^ die de gemeente dienen, geëischt, dat zij 
slechts eenmaal gehuwd zijn geweest, dan is niet te begrijpen, 
waarom de schrijver van de jongere weduwen, die Timotheüs 
moet afwijzen, wil, dat zij een tweede huwelijk zullen aan- 
gaan en zich zoo den weg afsnijden, om ooit onder de x^P^^ 
te worden opgenomen, waarvan in vs. 9 sprake is, terwijl zij 
toch blijkbaar genegen waren om de gemeente diensten te be- 
wijzeu. Van een tweede huwelijk dan ook vind ik vs. 14 
niet gesproken. De wette i) beroept zich op I Cor. VII: 39; 
en stond hier alleen yxf^sïVy dan zou desnoods nog aan een 
tweede huwelijk gedacht kunnen worden; maar dit wordt, 
dunkt mij, onmogelijk door bet toegevoegde; kinderen baren, 
het huis beheeren. Dit alles geeft den indruk, dat deze 
v€ooT€pxi vroeger ongehuwd waren. De hoofdreden, waarom 
Timotheüs deze jonge vrouwen niet onder de diakonessen, 
want dit waren die x^P^^ hoogst waarschijnlijk, moet opne- 
men, is, dat er gevaar bestaat, dat zij spoedig zullen willen 
trouwen en zoo haar eeröte gelofte, om ongehuwd te blijven, 
verbreken. Aan Timotheüs wordt dan het voorschrift gege- 
ven, om onder de vrouwen, die de gemeente dienen, slechts 
die op te nemen, die werkelijk weduwen zijn, niet minder 
dan zestig jaren oud, slechts eenmaal gehuwd geweest, en 
die getoond hebben door het grootbrengen van kinderen haar 
huis goed te kunnen besturen, en door zich te kwijten van 
den plicht der gastvrijheid dat zij ook tot andere liefdediensten 
bereid zijn. Maar jonge vrouwen moet hij afwijzen. Deze moe- 



^) In zijn commentaar op deze pericope. 
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ten huwen en haar huis leeren beheeren. Deze schrijver vor- 
dert van alle kerkelijke personen^ dat zij hun eigen huis goed 
besturen (lY : 4^ 12). Zoo moeten zij als het ware de proef 
hebben afgelegd^ dat zij in staat zijn de gemeente te leiden. 
Welnu, ook dat wordt hier gevonden. Eerst als zij haar eigen 
huis goed hebben leeren beheeren en den ouderdom van zestig 
jaren hebben bereikt, waarop zij niet meer snapachtig en be- 
moeiziek de huizen zullen rondloopen, kunnen zij in aanmer- 
king komen om opgenomen te worden onder de xvipxiy die de 
gemeente dienen. 

Zoo komen dan naast de presbyters en de diakenen ook 
diakonessen voor. Al namen deze laatsten misschien niet 
rechtstreeks deel aan het bestuur der gemeente, zij stonden 
toch niet minder boven haar, want onder hare vereischten 
behoort ook het slechts eenmaal gehuwd zijn geweest. 

Van dit sterk op den voorgrond plaatsen van het bestuur 
der gemeente vinden wij in geen geschrift des N. T. eenige 
analogie, dan alleen in de iBütndeUngen. Ik wees er reeds op 
bij gelegenheid van het bespreken der handoplegging. Hier 
vestig ik nog de aandacht op hfdst. XIV: 23, waar bericht 
wordt, dat Paulus op zijn eerste zendingsreis met Bamabas 
van gemeente tot gemeente oudsten verkiest. Ook deze plaats 
kan ik slechts verstaan van meer dan één ouderling in elke ge- 
meente. Maar vooral komt hier in aanmerking de afscheids- 
rede van Paulus aan de presbyters der Efesinische gemeente 
(hfdst. XX). Na eerst over zich zelven te hebben gesproken, 
gaat de Apostel vs. 28 over tot de vermaning aan de oudsten 
om op zich zelven toe te zien en op de gansche kudde, over 
welke de Heilige Geest hen tot opzieners gesteld had om de 
gemeente des Heeren te weiden, die hij zich verworven heeft 
door zijn bloed. Want na des Apostels vertrek zouden 
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wreede wolven komen ^ die de kudde niet zouden sparen^ en 
zelfs onder de presbyters zouden mannen opstaan, die ver<- 
keerde dingen spreken zouden. Daartegen moesten de opzie* 
ners waken. Ook hier dus is het vooral de taak der oudsten 
te waken tegen de dwaalleeraars , wreede wolven genaamd, die 
de gemeente verscheuren. 

Nog ééne plaats verdient onze aandacht, voor wij van de 
Pastoraalbrieven afstappen, namelijk Tit. III: 5, waar, volgens 
de gewone opvatting, de schrijver een uitspraak geeft over deu 
doop en dezen noemt een bad van wedergeboorte. Een juiste 
exegese evenwel leert m. i. de onhoudbaarheid dezer verkla- 
ring. Moest toch vertaald worden: nu heeft hij ons behou- 
den .... door het bad der wedergeboorte en door de vernieu- 
wing des heiligen geestes, dan moest hi vóói ivxKaivi^soog 
herhaald zijn, terwijl het verbinden van dit laatste woord 
zonder artikel met '7rxXiyyev6(rlocq het bewijs levert, dat beide 
bij elkander behooren en te zamen afhangen van Xovrpou. Had 
de schrijver den Heiligen Geest willen aanduiden als den auctor 
der vernieuwing dan had noodzakelijk voor ttv. cty. een lid- 
woord moeten staan. Merken wij eindelijk op, dat ook voor 
^ovrpov het artikel gemist wordt, hetgeen vreemd mag heeten 
als hier van den doop wordt gesproken, dan schijnt de aan- 
nemelijkste verklaring deze, dat TTvsiifAccrog iylov appositie is 
bij KouTpov. De zin is dan : nu heeft God ons behouden . . . 
door den Heiligen Geest, dien hij rijkelijk over ons heeft uit- 
gestort (vs. 6) evenals het water bij den doop, en door 
wiens kracht wij innerlijk zijn vernieuwd. 

Het doel dezer brieven is het bevorderen vmi de eenheid 
der gemeente. Ditzelfde streven merkten wij ook op in de 
brieveil aan de Efeziërs en de Golossers. Het onderscheid 
evenwel tusschen deze laatsten en de Pastoraalbrieven is groot. 
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De beste wijze^ om dit onderscheid uit te drukken^ is m. i. 
deze: in deze brieven komen wij meer op vasten bodem te 
staan. In den Efezer- en Golosserbrief wordt de eenheid nog 
gezocht in het éene hoofd der gemeente. De gemeente heet 
daar vooral het crufjf^x, en al moge uit dai begrip de mystiek 
van Paulus zijn verdwenen, men kan de gemeente dien naam 
toch niet geven, zonder daarbij te denken aan eenige organi- 
sche eenheid. Innig met het hoofd verbonden, staat de ge- 
meente daar als een geheel. Met dat al bleef die eenheid 
evenwel ideaal; zij stond nog niet vast, omdat haar middel- 
punt was de Christus, die vooral in den Golosserbrief zoo 
metaphysisch hoog staat. Dit alles wordt anders in de Pasto- 
raalbrie ven. Natuurlijk. Deze toch hadden te strijden met 
de gnostiek, die reeds een macht was geworden. Tegenover 
deze richting, die geheel opging in bespiegelingen en in 
metaphysiek, kon men het punt van eenheid niet zoeken in 
de vereeniging van het lichaam met het hoofd, een niet min- 
der metaphysisch begrip. Wilde men tegenover die mannen, 
die zich steeds in de hoogere sferen bewogen, de gemeente 
voor verdeeldheid bewaren, dan moest wel de eenheid gezocht 
worden op het gebied der practijk. De Christenen moesten 
gezond zijn in het geloof; maar dit is niet meer de t/Vt/^, 
zooals Paulus die opvat, met haar mystisch element, neen, 
zij heeft een inhoud gekregen, zij is geworden een verstan- 
delijke overtuiging aangaande Qod en Christus. Daarom kan 
met haar zoo nauw samenhangen datgene, waarop het vooral 
aankomt, de gezonde leer. Het eigenaardige van deze ^/^<xa- 
Kx^^ix is, zooals wij zagen, dat zij gekant is tegen alle be- 
spiegeling en betrekking heeft op het christelijk leven. Zoo 
moge zij niet zijn een verzameling van dogmata, geen formula 
concordiae, maar met dat al blijft zij eene leer gesteld tegen- 
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over eene andere, die haar dwaling toeschijnt. In deze brie- 
ven kan dan ook gesproken worden van eene bepaalde belij- 
dwiis, afgelegd door Timotheüs (I Tim. VI: 12). 

Maar al hield ook de gemeente vast aan de gezonde leer, 
het gevaar bestond, dat zij door al de verschillende leeringen 
der dwaalleeraars aan het wankelen werd gebracht. Daarom 
was het noodig, dat die leer werd gehandhaafd; en, was zij 
vooral op de practijk gericht, dan moest boven alles de orde 
in de gemeente streng worden bewaard. Daarvoor waren noo- 
dig mannen, zelf vroom, zedelijk, die aan het hoofd der ge- 
meente stonden. Een bestuur dat als van zelf was ontstaan 
kon hier niet meer baten; het moest zijn lastbrief kunnen 
toonen, en daarom aangesteld zijn door Timotheüs en Titus, 
die door handoplegging van Paulus en het presbyterium zelf 
tot hun ambt waren gewijd. Uit die aanstelling door man- 
nen, die daartoe de bevoegdheid en de macht hadden, volgt 
tevens, dat dit bestuur met gezag was bekleed. Zoo ontwik- 
kelt zich in de kerk het autoriteitsbeginsel. Dit bestuur toch 
moest de gezonde leer handhaven en tegenover de haeretici 
de geloovigen voor afval behoeden. Dit kon niet wel anders 
geschieden dan door mannen, die, met gezag bekleed, zich 
tegenover de dwaalleeraars stellen en dezen op eigen autoriteit 
bestrijden konden. Daartoe moesten zij boven de gemeente 
staan. En werkelijk zagen wij, dat dit het geval is. Van 
hen wordt gevorderd een hoogere trap van deugd, dan van de 
overige leden der gemeente, in den eisch van het ééne huwe- 
lijk. Zoo doen wij een grooten stap tot het katholiek kerk- 
begrip. Toch meenden wij nog geen hiërarchie te vinden in 
deze geschriften. Het eenige, wat daartoe aanleiding geven 
kon, de fixiiiog x^AöV, welke zich de diakenen verwierven, 
als zij goed hun plicht vervulden, staat te geïsoleerd en is 

9 
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nog te veel dubiae iuterpretationis^ om daaruit met zekerheid 
iets te kannen besluiten. Evenmin konden wij aan den 5V/V- 
jcoTTog reeds een monarchaal karakter toekennen. Presbyter 
en êTltTKOTTO^ zijn nog namen voor hetzelfde ambt; en in elke 
gemeente werden meerdere presbyters gevonden. Alleen waren 
deze reeds tót een collegie vereenigd, waarvoor de naam 
7rp€(Tl3vTépiov reeds voorkomt. 

Zoo ingericht^ kon de gemeente zijn niet alleen het huis 
Gods^ maar ook de draagster der waarheid^ het fondament, 
dat te midden van alle schokken onwrikbaar vast staat. Zoo 
is de kerk ook reeds eenigszins begrensd. //De Heer kent de 
zijnen.'* Toch is zij nog niet afgesloten. Wel moet de haere- 
ticus als hij zich niet bekeert worden buitengeworpen; maar, 
daar de gezonde leer voor het grootste deel nog op de prac- 
tijk is gericht, is ook de juiste formule voor de begrenzing 
der kerk nog niet gevonden. In het gebouw zijn behalve de 
gouden en 'zilveren, ook nog houten en steenen vaten. 

Zoo wordt dan in deze geschriften een gewichtige stap ge- 
daan tot de eenheid der latere Katholieke kerk. Paulus' 
idealisme is in den skijd verloren gegaan; ook de zooveel la- 
ger staande ideëele beschouwing van de brieven aan de Efeziërs 
en de -Colossers. De eenheid wordt niet meer gezocht in het 
^ne verheerlijkte hoofd der kerk, Christus. En nog is er 
geen vertegenwoordiger van dat éene hoofd, gelijk later in 
elke, gemeente de bisschop, gelijk zooveel later nog de paus. 
De eenheid wordt in deze geschriften reeds gezocht in de 
leer. Deze moge nog vooral op practisch gebied haar invloed 
toonen, nog voornamelijk bestaan uit n^aties, nog niet vast 
^n geformuleerd, in elk geval blijkt toch het streven » 
om tegenover de haeretici een vaststaande leer uit te spre- 
ken. Maar meer nog blijkt dit streven naar eene afgesloten 
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eenheid in de sterke ontwikkeling van het bestuur. Dit is 
met werkelijk gezag bekleed, en staat boven de gemeente 
door den hoogeren trap van deugd, die van hen geëischt 
wordt. Toch is de eenheid der Katholieke kerk nog niet 
daar. De vaste formule der leer ontbreekt nog. De fV/Vxö- 
TTog heeft nog geen monarchaaj gezag. Nog altijd is het een 
streven naar eenheid. 



9^ 



§ 6. 



HET VIERDE EVANGELIE EN DE BRIEVEN 
OP NAAM VAN JOHANNES. 



Deze geschriften zijn, meen ik, genoegzaam in één geest 
geschreven om ze te zamen te behandelen; en al wil ik niet 
beslissen of zij van één auteur zijn, toch geloof ik, dat zij 
hier zonder bezwaar kunnen worden bijeengevoegd. 

In het vierde Evangelie bereikt het streven naar eenheid, 
dat wij reeds elders in het N. T. opmerkten, zijn toppunt, zijn af- 
sluiting. De geestelijke eenheid en de heiligheid der kerk is bij 
dezen schrijver volkomen. Hij leert dit in zijn bestrijding 
van de gnostiek en van eene andere richting, die in de kerk 
het hoofd had opgestoken, het Montanisme. De gnostiek had 
zich verder verbreid en zich in de systemen harer voorstan- 
ders sterker uitgesproken. Daar zij zich in haar bespiegelin- 
gen steeds in het abstracte verloor, dreigde niet alleen de 
grond voor den godsdienst, maar ook voor de eenheid der 
kerk weg te zinken. De Pastoraalbrieven waakten hiertegen 
door de aanmaning om vast te houden aan de gezonde leer 
en door de regeling van het bestuur, dat voor die leer 
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zou i^iaken. De vierde Evangelist slaat een anderen weg in. 
Zelf gnosticus tracht hij door het leveren van een betere 
gnosis een correctief te stellen tegen die zijner tijdgenooten. 
Hij tracht dit te doen in zijne Logosleer. 

Maar ook het Montanisme, dat zich tegen den wereldzin 
der kerk en de centralisatie van het bestuur verzette, vooral 
om de groote reden, dat de parousie op handen was, tracht 
deze schrijver tot de orde te roepen. Hierbij komt vooral in 
aanmerking zijn vergeestelijking der parousieverwachting. Kun- 
nen wij nu ook bij den vierden Evangelist geen beschrijving 
van het gemeenteleven verwachten; juist omdat zijn geschrift, 
niettegenstaande groote verwantschap met die twee richtingen 
op kerkelijk gebied, toch daartegen gekant is, mogen wij reke- 
nen op eene belangrijke bijdrage voor het kerkbegrip. Zien 
wij, of onze verwachting niet wordt teleurgesteld. 

*0 ?^óyog trxp^ eyévsTO, Dit groote woord, dat wel als opschrift 
boven het geheele evangelie van den onbekenden schrijver 
mocht staan, drukt zpowel zijn verwantschap als zijn verschil 
met de gnostiek zijner dagen uit. De alles beheerschende idee 
der gnostiek was, om, bij het meest volstrekte dualisme tusschen 
God en de materie, de eenheid tusschen béiden t€ vin- 
den. Deze eenheid meende zij te vinden in een lange 
rij van aeonen, die uit God voortgekomen, de kloof tusschen 
Hem en de materie aanvulden. Ook de christengnosticus 
brengt God in betrekking met de wereld door den Logos, die 
uit God geboren, van het wezen Gods is. Maar hiermede is 
ook tevens het onderscheid met de gnostiek uitgesproken. De 
veelheid der aeonen wordt bij dezen schrijver afgesneden door 
den éénen Logos. En deze was niet, gelijk de aeonen, een 
ijdele abstractie zonder leven en werkelijkheid. Reeds als 
Logos was hij van God onderscheiden. Als de uitgesproken 
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gedachte Gods was hij bij God; de Wereld en alle dingen 
zijn door hem geworden. Maar werkelijk concreet werd de 
Logos ^ toen hij vleesch werd in Jezus van Nazareth. Zoo 
bracht de auteur de gnosis uit de sfeer eener onvruchtbare 
abstractie tot die der werkelijkheid terug en gaf hij aan den 
Logos ^ als de som van al wat goddelijk is, in den persoon 
van Jezus eene concrete gestalte ^). Dat inderdaad, volgens deze 
opvatting, de Logos in Jezus persoon was geworden, blijkt uit 
de bestrijding der gnostici in den met het Evangelie nauw ver- 
wanten eersten brief van Johannes. 1 Joh. IV: 2, 3 zegt de 
schrijver, dat elke geest, die den in vleesch gekomen Jezus 
Christus belijdt ('Ij^jöov Xpia-riv iv (rxpKi èXyiKvèérx), uit God 
is, elke geest, die hem niet belijdt uit den antichrist is. 
Deze gnostici loochenden, dat Jezus was de Christus (11:22). 
Volgens hen had de aeon Christus zich tijdelijk met den mensch 
Jezus vereenigd en wel bij den doop , maar zich bij diens sterven 
weder van hem gescheiden. Deze leer is volgens den brief- 
schrijver de grootste leugen, hij die haar belijdt is uit den 
antichrist. Niet alleen de gedoopte maar ook de gekruisigde, 
om het zoo uit te drukken, de geheele Jezus is de zoon van 
God. In hem werd de Logos werkelijk vleesch, zoodat de 
mensch Jezus is de vleesch geworden Logos. 

Is de Logos zoo uit de hoogere sfeeren der abstractie tot de 
werkelijkheid teruggebracht en in Jezus persoon geworden, 
dan kunnen de zijnen met hem in innige gemeenschap treden. 
Jezus is de goede herder die de kudde leidt en bewaart voor 
gevaar: zijn schapen kennen hem, gelijk de Vader hem kent 
(X: 11 — 16). Alleen in zijne gemeenschap kan men tot de 
kudde behooren; hij is de deur der schaapskooi (vs. 7). De 



*) Scholten, Het evangelie naar Johannes, p. 455. 
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voorwaarde om tot die gemeenschap met Jezus te behooren 
is het geloof, dat tot object heeft zoowel God als den zoon 
Gods. Deze beiden toch zijn één (Joh. X: 30 verg. XIV: 6, 
V: 23. I Joh. II: 22 — 24). De TitTTig nu is zeker voor 
een deel verstandelijke overtuiging van de waarheid, waarom 
de schrijver van den tweeden brief zoo grooten nadruk op 
het blijven in de leer kan leggen (vs, 9 en 10 verg. I Joh. 
V: 1 verv., Joh. XX: 31). Maar even zeker bevat de mcrTiq 
een mystisch element en is zij innige aansluiting aan den 
zoon Gods. Die in hem gelooft zal leven ook als hij sterft 
(X : 25) ; stroomen van levend water zullen uit zijn binnenste 
vloeien, want den geest zal hij ontvangen (VII: 38, 39); 
dezelfde werken, die Jezus doet, zal ook hij doen, ja nog 
grootere (XIV: 12). Door dat mystisch moment nadert het 
geloof tot de liefde. Deze vat de schrijver diep op. God 
liefhebben en den broeder haten is onmogelijk (I Joh. 
IV : 20). De liefde voert tot eenheid met het object , 
dat men lief heeft. Zeer schoon drukt de evangelist dit uit 
in het beeld van den wijnstok en de ranken (XV: 1 verv.). 
Christus is de wijnstok en in de nauwste vereeniging met hem 
staan de Christenen als de ranken. Voor hen is het blijven 
in Christus levensvoorwaarde. Slechts in de innigste levens* 
gemeenschap met Jezus zouden de zijnen het leven genieten. 
Zijn vleesch te eten en zijn bloed te drinken is de voorwaarde 
om dat eeuwige leven te hebben (VI: 53, 54). 

Zijn de geloovigen zoo één in hun geestelijke eenheid met 
Jezus, die eenheid wordt nog sterker, als de evangelist Jezus 
in het zoogenaamd hoogepriesterlijk gebed bidden laat, dat de 
zijnen één mogen zijn, gelijk hij en de Vader één zijn (XVII: 11, 
22 verv.). Gelijk Jezus en de Vader één zijn: is er hooger 
eenheid mogelijk? De Logos, de uitgesproken Godsgedachte, 
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die bij God, ja de volkomen uitdrukking van het wezen Gods 
was, in Jezus werkelijk vleesch geworden, daarmede is uitge- 
sproken de eenheid van goddelijk en menschelijk. Even nauw 
moesten nu ook de geloovigen vereenigd zijn, die met Jezus 
in de innigste geestesgemeenschap leefden. De kerk is dus 
de vertegenwoordigster van de eenheid van Goddelijk en men- 
schelijk. Was het groote streven van dien tijd, die eenheid 
tusschen God en mensch te vinden, in Christus, den zoon 
Gods in den meest eigenlijken zin van het woord, en te gelijk 
den waarachtigen mensch, vond onze schrijver die eenheid. 
Met hem stonden de geloovigen in de innigste geestesgemeen- 
schap; wat van hem gold, gold ook van hen. Gelijk in hem 
God en mensch één waren, zoo was ook der geloovigen 
gemeenschap het beeld van die eenheid. Hiermede is het 
kerkbegrip gegeven, zooals dat leefde bij de edelste zonen der 
katholieke kerk. 

Die kerk zoo aaneengesloten, één in hare geestelijke ver- 
eeniging met Christus, en de vertegenwoordigster van zijne 
eenheid met den Vader, staat tegenover de wereld. De schrij- 
ver van het evangelie en van den eersten brief leeren een 
scherpe tegenstelling tusschen twee soorten van menschen, de 
kinderen Gods en de kinderen van den duivel. De eersten 
zijn uit den geest, uit God geboren (I: 13, III: 5, 6, 8; 
I Joh. II: 29, V: 1 en passim). Zij leven in deze wereld, 
maar zijn niet van deze wereld (XVII: 11, 16); zij komen 
tot het licht (III: 21); zij hooren naar de stem des herders 
(X: 27); zij behooren tot de kudde Gods (vs. 26); zij kun- 
nen niet verloren gaan, want niemand kan ze rukken uit des 
Vaders hand (vs. 28). Daartegenover staan de kinderen van 
den duivel (VIII: 44). Zij begrijpen den Logos niet (I: 5) 
en nemen hem niet aan (vs. 11); zij wandelen in de duister- 
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nis (XII: 35^ 40); zij kunnen den geest der waarheid niet 
in zich opnemen (XIV: 17). Dit dualisme wordt te sterker^ 
waar de schrijver het metaphysisch verklaart. Dat toch de 
tweede klasse van menschen zijn die zij zijn^ ligt hierin^ dat 
het hun van den Vader niet gegeven is tot Jezus te komen 
(VI: 65). Zij behooren tot een andere sfeer, waarin de duivel 
heerscht, die hoewel minder dan God, toch tegenover God staat. 
Zoo is de kerk, als de gemeenschap van de kinderen des 
lichts, de kinderen Gods, lijnrecht tegenovergesteld aan de 
wereld, de kinderen der duisternis, des duivels. Van de we- 
reld moesten zij zich rein bewaren, haar niet liefhebben 
(I Joh. II: 15). Van daar des schrijvers scherpe woorden 
tegen de dwaalleeraars: zij zijn leugenaars, verleiders, vanden 
geest van den Antichrist , (I Joh. II : 22 , IV : 2 , 3 ; II Joh. 7) , 
dieven , roovers (X : 8) , blinden (IX : 39 verv.), kinderen des 
duivels (VIII: 44). Dezen staan absoluut buiten de gemeen- 
schap der geloovigen. Is hiermede niet reeds in beginsel uit- 
gesproken de latere onderscheiding: alleen zij die tot de ware 
kerk behooren, de kinderen der ware moeder worden behou- 
den, de overigen gaan verloren? Eens toch zal het oordeel 
aan de wereld voltrokken worden. Is zij reeds geoordeeld 
door de verschijning van den Logos in het vleesch, reeds in 
beginsel overwonnen door den dood van Jezus; dat oordeel 
zal feitelijk voltrokken worden door den Geest der waarheid. 
Dan zal de duivel worden buitengeworpen (XII : 31). De 
zichtbare wereld en al het booze zal dan geheel worden ver- 
nietigd. Daartegenover zullen de kinderen des Hchts volkomen 
zegevieren; tot één groot gezin met Jezus vereenigd in het 
Vaderhuis, zullen zij deelen in zijne heerlijkheid ^). 



>) ScHOLTKM a. w. p. 149, 150. 
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Met dien eiscb van volkomen afscheiding van de booze 
wereld, van geestelijke reinheid der geloovigen sluit de auteur 
zich aan het Montanisme aan. Deze richting was voor een 
goed deel eene reactie tegen den wereldzin der kerk. Zij 
leerde dat de Christen zich van de wereld moest afschei- 
den. De kerk toch was geestelijk , bestaande uit spiri- 
tuales. Nu heerschte de Heilige Geest, de paracleet, die 
het werk, door Jezus en de Apostelen begonnen, voortzet. 
Deze taak vervult de paracleet ook in het vierde evangelie. 
Na Jezus' heengaan zou een andere paracleet hem vervan- 
gen en zijn werk voortzetten. Dat heengaan M^as voor de 
komst van den H. Geest de noodzakelijke voorwaarde (XVI: 
7). Hij zou der geloovigen leidsman zijn op het gebied der 
waarheid of, volgens een andere lezing, tot de volle waarheid 
(XVI: 13). Zoo zou hij hun openbaren, wat Jezus niet ge- 
leerd had, omdat zijn leerlingen het nog niet dragen konden 
(vs, 12). Maar daarom ook zou hij niets nieuws verkondi- 
gen ; al wat hij leeren zou , zou de ontwikkeling en bevestiging 
zijn van hetgeen Jezus geleerd had (vs. 14 en 15). Heeft de 
vierde evangelist dit met het Montanisme gemeen, in een ge- 
wichtig punt verschilt hij van deze richting. Volgens haar 
leert de paracleet voornamelijk het naderend einde, de ophan- 
den zijnde komst des Heeren. Het groote motief voor de 
streng zedeHjke eischen is dan ook die nabijzijnde parousie. 
^Na mij komt het einde ,'* kon Maximilla, een der profetes- 
sen, zeggen. Van dit chiliasme weet de evangelist niets. 
Integendeel in zijne leer over den paracleet vergeestelijkt hij 
juist de parousie-verwachting. Die paracleet toch moge een 
ander zijn dan Jezus, hij is dezelfde geest der waarheid, die 
in den Heer woonde. Wanneer dan de geest, de paracleet 
komt, dan is het of de Heer ^If wederkomt; woonde die 
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geest in de geloovigen, dan was Jezus zelf tot hen gekomen^ 
geestelijk zouden zij hem dan zien (XIV: 19), dan openbaarde 
hij zich in hen (vs. 21). Zijn wederkomst was een voortdu- 
rend geestelijk leven in de geloovigen. De opstanding en het 
gericht vangen dan ook reeds in dit leven aan. Ieder, die in 
Jezus gelooft en met hem geestelijk één is, heeft reeds het 
eeuwige leven (III: 15, 16, 36; VI: 40, 54). Dat leven 
blijft bij den lichamelijken dood (XI : 25). Zoo ook is het 
oordeel reeds nu aangevangen bij de komst van den Logos in 
het vleesch: die in Jezus niet gelooft is reeds geoordeeld 
(§S)f KèKpiTxt III: 38). Dat oordeel zou de paracleet voort- 
zetten en eindelijk geheel voltrekken. 

Met deze vergeestelijking der parousie-verwachting doet de 
schrijver een gewichtigen stap voorwaarts. Zoolang toch het 
geloof nog leefde, dat weldra de Christus zou wederkomen, 
en dat dan het einde zou zijn, kon er van geen vaste kerk- 
regeling sprake wezen; elke inrichting bleef voorloopig, slechts 
met het doel om de gemeente rein en onbesmet haren Heer 
voor te stellen. Op een vaste basis kon de kerk niet rusten; 
binnen kort zou zij ophouden te bestaan. Werd dit geloof 
zwakker en verdween het eindelijk geheel, dan moest dit alles 
anders worden. Dan had men, om zoo te zeggen, tijd om de 
kerk te regelen. Dan kon haar bestuur, haar gansche inrich- 
ting vaster worden. Haar dagen waren niet geteld. 

Met die vaste regeling der kerk evenwel houdt de vierde 
evangelist zich niet bezig. De kerk is bij hem de kerk des 
geestes. Daarom, geen bestuur met gezag, de geest alleen 
heeft gezag. Daarom, geen uitwendige plechtigheden, op den 
geest, die daarin spreekt komt het aan. Hierin ligt het groote 
onderscheid tusschen deze type en die van de Pastoraalbrieven. 
Lag bij deze laatsten het zwaartepunt der eenheid in het be- 
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stuur, dat waakte voor de zuiverheid der leer, bij den vierden 
evangelist ligt dit in de gemeente, in welke de H. Gee«t leeft 
en werkt. 

Ieder geloovige is een priester, want ieder heeft de zalving 
ontvangen van den Heilige (I Joh. II: 20). Het ofifer, dat 
zij allen brengen, is het ofifer der aanbidding in geest en in 
waarheid. Geen uitwendig gezag geldt daarom voor hen, zelfs 
niet dat van Jezus woorden (XVI: 23). Alleen wat de heilige 
geest leert in ieder geloovige heeft normatief gezag, want de 
Christen weet zelf de waarheid, en heeft niet noodig, dat men 
hem leere (I Joh. II: 20, 27). Van geen bestuur met gezag 
bekleed is dan ook in het evangelie sprake. De geest is de 
leidsman op het gebied der waarheid. Maar evenmin is in 
de brieven, die meer tot bepaalde personen gericht zijn, dat 
met gezag bekleede bestuur te vinden. In den tweeden en 
derden brief noemt de auteur zich o 7rp€(r(3vT€po£. Dus is er 
nog geen eenhoofdig bestuur, geen episcopaat. Toch meent 
KOTHB^) een bisschop te vinden in den III Joh.: 9, 10 ge 
noemden Diotrefes. Deze zoekt in de gemeente de eerste te 
zijn en stoort zich niet aan ons, schrijft de presbyter, met 
booze woorden ,/snatert*' hij tegen ons, neemt zelf de rond- 
reizende broeders niet op, en verhindert ook hen, die het 
willen doen , ja zelfs werpt hij dezen uit de gemeente, 
RiTSCHL^) stemt toe, dat Diotrefes een werkelijke, boven de 
presbyters staande, bisschop is geweest, maar vindt hierin een 
uitzondering: de handelwijze toch van dien man blijkt niet op 
het recht te zijn gegrond. Ik acht het niet noodig in dien 
Diotrefes een bisschop te zien. Uit hetgeen de auteur over 



») Jnf. der Chr. Kirche I. S. 426, 427. 
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141 



hem zegt, schijnt hij mij alleen toe een heerschzuchtig pres- 
byter^ die gaarne in de gemeente alleen het hoogste voord 
wilde voeren^ en nu waarschijnlijk bevreesd was^ dat zijn 
aanzien door de rondreizende predikers zou verminderen; 
daarom wil hij dezen uit de gemeente weren en oefent zelfe 
pressie uit op hen^ die toch deze predikers willen ontvangen^ 
door een banvonnis over hen uit te spreken. 

Is zoo de H. Geest de hoogste macht in de kerk, ook in 
de geheele inrichting der kerk^ vooral in haar beide plechtig- 
heden is de geest, de idee er in uitgedrukt, het één en het 
al. De tijd is aangebroken, dat noch op den G^rizim noch 
te Jeruzalem de Vader zal worden aangebeden, de ware aan- 
bidders aanbidden den Vader in geest en in waarheid (TV: 21, 
28)1 De tempel van hout en steen mocht vrij worden afge- 
broken, de Joodsche godsdienst ophouden te bestaan, Jezus 
zou een geestelijken tempel oprichten, de godsdienst des H. 
Oeestes zou van hem uitgaan (II: 19). De doop is bij den 
evangelist een geestesdoop. De woorden, III: 5: /yZoo 
iemand niet geboren wordt uit water en geest, hij kan het 
koninkrijk Gods niet ingaan," moeten toch naar aUe waar- 
schijnlijkheid zóó worden verklaard, dat het zinnebeeld (water 
zie IV: 18, 14, VII: 38), hier met de zaak (geest) verbon- 
den wordt tot één. Gelijk Calvijn het uitdrukt: //spiritum 
et aquam pro eodem posuit.^' In elk geval ligt hier blijkenis 
VS. 6 de nadruk op den geest. 

Maar sterker dan uit dit alles blijkt het geestelijk karakter 
der Johanneïsche kerk uit de beschouwing van den auteur 
over het avondmaal. De groote idee van deze plechtigheid, 
zooals wij die reeds bij Paulus vinden, de innige gemeenschaps- 
oefening met Christus, heeft hij, en wel sterker, bewaard. 
,/Wie mijn vleesch eet en mijn bloed drinkt, heeft eeuwig leven,'' 
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laat de evangelist Jezus zeggen (VI; 54). Maar de instelling 
zelve verzwijgt hij. Zou Jezus zelf nog het pascha hebben 
gegeten.^ En hij is immers de antitype van het paaschlam 
door de Joden geslacht! Om der wille van deze idee corrir 
geert de evangelist de geschiedenis. Niet op den 15^^^^ msaa 
op den Hden^isan is de Heer gestorven. De maaltijd met 
de zijnen is een eeBToudig maal^ waarbij in de plaats van 
de avondmaalsinstelUng de voetwassching treedt. In den 
strijd, in 170 te Laodioea ontbrand, over het al of niet 
vieren van het pascha, kon de partij van den vooruitgang, 
die het f^ii Tvipslv in haar vaandel bad geschreven zich bij 
monde van ApoUinaris met het volste recht op dit ËvangeUe 
beroepen. In de kerk des geestes war^n geen uiterigke plecht 
tigheden meer op haar plaats. Op de geestelijke eenheid 
tussehen Jezus en de zijnen kwam het aan, zoo !zelfs, dat aan 
de geestelijke idee: Jezus het ware paaschlam, de historie 
werd opgeofferd. 

De kerk dan is de kerk des geestes. Het eenige beginsel 
dat haar leidt, de eenige macht, die in haar heerscht is de 
H. Geest. Daarom kan de auteur van de geloovigen eischen 
eene geestelijke reinheid, niet omdat het einde nabij is, maar 
omdat in hen woont de geest der waarheid, omdat in dien 
geest Jezus zelf tot hen is wedergekomen en in hun zielen 
zich openbaart. Zoo staat de kerk, als de vereeniging van 
de kinderen des lichts tegenover de wereld, de kinderen der 
duisternis. Deze gaat verloren, maar zij blijft in eeuwigheid. 
Die kerk staat tegenover de wereld als eene eenheid door de 
geestelijke gemeenschap der geloovigen met Jezus. Ook Paulus 
leert dit. Maar sterker of liever verhevener wordt hier die 
e^heid door de andere opvatting van Jezus. Hij is de vleesdi 
geworden Logos, de uitgesproken Godsgedachte, maar in den 
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vorm van een menschelijk organisme, dus, hoewel mensch, levend 
in de volmaakste eenheid met den Vader. Waren na de geloo- 
vigen één gelijk de Vader en de Zoon één zijn, dan is hun 
eenheid, de kerk, de vertegenwoordigster van die eenheid van 
goddelijk en menschelijk. 

Is hiermede het verheven kerkbegrip uilgesproken, dat bleef 
leven bij de groote mannen der katholieke kerk, deze zelve 
zou zich ontwikkelen in de richting der Pastoraalbrieven , nl. 
haar eenheid en kracht steeds meer zoeken in de leer, in het 
episcopaat. De kerk des geestes, waarvan de groote onbekende 
heeft getuigd, zou nog lang het ideaal blijven, ja, is zelfs nu 
nog het ideaal. 



EPICRISIS. 



Als wij den blik terugslaan en de resultaten van ons exege- 
tisch onderzoek overzien , dan is het eerste wat ons treft ^ dit, 
dat we slechts zoo weinig gevonden hebben. Het waren slechts 
enkele geschriften, die ons stof opleverden, de meesten gaven 
niet meer dan eenige trekken en waren alleen van gewicht, 
beschouwd in verband met hetgeen we elders vonden. Toch 
is dit verschijnsel, hoe vreemd bij den eersten oogopslag, 
licht te verklaren; en wél door de twee volgende opmerkin- 
gen. Vooreerst. Men is niet begonnen met het begrip van 
een kerk te vormen en deze daarnaar in te richten. Integen- 
deel de kerk is langzamerhand geworden en naar gelang van 
de verschillende trappen van haar ontstaan hebben de schrijvers 
zich van haar een begrip gevormd. Het bewijs dezer stelling 
levert het voorafgaand onderzoek en haar waarheid zal, hoop 
ik, nog duidelijker aan het licht treden, wanneer in deze 
epicrisis de verkregen resultaten in één geheel worden samen- 
gevat. De ontwikkeling der kerk nu, en ziedaar de tweede 
opmerking, kon in de periode, waartoe de meeste Nieuw-tes- 
tamentische geschriften behooren, slechts zeer langzaam zijn; 
van een vaste regeling der kerk kon nauwelijks sprake zijn 
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om deze reden ^ dat bijna al de schrijvers geloofden aan de 
zeer ophanden zijnde parousie van Jezns. De overtuiging | 
dat men leefde in de laatste dagen van den xloov ovTog^ eene 
overtuiging, wellicht het sterkst uitkomend bij den schrijver 
van den brief aan de Hebreërs, volgens wien de Christen 
eigenlijk reeds leeft in den cclèjv fiéx^av, moest noodzakelijk 
invloed oefenen op de inwendige regeling der kerk. Waartoe 
was deze noodig? Daarvoor slechts moest gewaakt worden ^ 
dat de gemeente niet, door twisten verdeeld en verscheurd, 
besmet werd door de wereld buiten haar, opdat zij als een 
reine maagd voor den Heer kon verschijnen op den nabijzijn- 
den dag zijner komst in heerlijkheid. 

Volgt uit deze beide opmerkingen, dat men in het N. T. 
geen afgerond kerkbegrip moet zoeken, toch vinden wij in 
de door ons behandelde geschriften de eerste lijnen getrokken 
van het latere katholieke kerkbegrip. Ik zal trachten in dit 
slotwoord dat aan te toonen, 

Jezus heeft geen kerk gesticht, zelfs niet voorbereid. Noch 
apostolaat, noch doop zijn door hem ingesteld en wat het 
avondmaal betreft, hij zelf moge met zijn discipelen den 
paaschmaaltijd hebben gevierd, en daarbij onder de teekenen 
van brood en wijn gesproken hebben van het verbond, dat 
'hij stichten zou door zijn dood, het is meer dan twijfelachtig, 
dat hij daarbij zijn jongeren zou hebben aanbevolen telkens 
een maal ter zijner* gedachtenis te houden. De woorden ein- 
delijk tot Petrus gesproken, dat Jezus op hem als op een 
rots zijn gemeente zou stichten, zijn door den Joodsch-chris- 
telijken auteur den Heer in den mond gelegd, met het doel 
om het primaat van Petrus uit te doen komen en diens naam 
te verheerlijken. 

10 
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Maar meer nog dan ait deze negatiën blijkt de waarheid 
dar öp den voorgrond geplaatste stelling, uit hetgeen wij ze- 
kef weten van Jezas' prediking, van zijn geest. Hij trad op 
in de Joodseke kerk als zedelijk hervormt van sijn volk. 
Hij achtte zich geroepen het koninkrijk Gods te verkondigen. 
Maar niet dat koninkrijk , waarvan de Joden droomden, 
waarin de Messias als koning heerschen zou over al de vol- 
ken der asurde en allen, aan Israël onderworpen, Jehova zou- 
den dienen in den tempel te Jeruzalem. Integendeel het ko- 
ninkrijk, dat Jezus kwam stichten, was van zuiver geestelijken 
aard. Van dat rijk waren zij burgeis, die zich bekeerden 
en vol kinderlijk vertrouwen zich overgaven aan God, den 
Vader van allen en van ieder. Daarmede is tevens het uni- 
verseele van dat rijk uitgesproken. Waren de voorwaarden 
tot het burgerschap van het Godsrijk zuiver ethisch-religieüs, 
dan kon iedereen burger van dat koninkrijk worden. 

Met de prediking van dat koninkrijk der hemelen, waa;rï»j 
alleen gewicht werd gelegd op het innerlijk gehalte van den 
mensch, heeft Jezus getracht de kerk van zijne dagen te her- 
vormen. Haar verlaten heeft hij nooit. Integendeel voor 
zooveel zijne beginselen hem dit toelieten, heeft hij getrouw 
haar voorschriften nageleefd. £n dit kon Jezus, ook al ge- 
loofde hij te zijn de Christus ^ü al liet hij zich als zoodanig 
door zijn discipelen erkennen. Niet in den voor een groot deel 
politieken zin der Joden was hij de Messias, maar eenig en alleen 
als de stichter van het Godsrijk, waarin God zelf koning was. 
Zijn eerste volgers onderscheidde dan ook alleen dit van de 
overige Joden , dat zij Jezus van Nazareth erkenden voor den 
Messias en geloofden, dat hij, de verheerlijkte aan de rech- 
terhand Gods, spoedig zou wederkomen om het koninkrijk 
der hemelen voor goed te vestigen. Overigens bleven zij ge- 
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loovige Joden, getrouwe dienaars van wet en tempel. Het 
Christendom dreigde te worden een secte van het Jodendom. 
Daaruit volgt, dat van een christelijke kerk geen sprake 
kon zijn. 

Doch de groote ideën door Jezus uitgesproken waren niet 
bestemd om besloten te blijven in den engen kring eener 
Joodsehe secte. Al waren zij ook te hoog om in haar ver- 
heven reinheid door Jezus^ volgers te worden begrepen en 
toegepast, zij bezaten toch te veel wereldhervormende kracht 
om niet de schaal, waarin zij nog besloten waren, te verbre- 
ken. Hiervan had Paulus reeds een vermoeden, toen hij de 
goneente vervolgde. En dit zou hij nog beter begrijpen, 
toen hij zelf den Christus erkend had als zijn Meester. 

Paulus, de eerste christendogmaticus, is ook de eerste, 
bij wien sprake kan zijn van een christelijke kerk. Hiertoe 
werkten vooral twee omstandigheden mede. Paulus' bekeering 
was voor een groot deel het gevolg van zijn onvoldaanheid 
met bet Jodendcmi. In de betrachting der wet vond hij geen 
rust. Hoe strenger hij haar geboden opvatte , hoe heviger de 
strijd werd in zijn gemoed. Daar het gevolg van dat conflict 
was, dat hij eindelijk Jezus erkende voor den Christus, zoo 
moest dit tevens gepaard gaan met een breuk met het Joden- 
dom. De wet was gekomen tusschen de belofte en het ge- 
loof. Door den dood van Christus was de wet te niet gedaan. 
Zoo stond Paulus buiten het Jodendom. Met de Joodsehe 
kerk had hij afgedaan. De Christen was een nieuw schepsel. 
Daarom ook waren de scheidsmuren tusschen Joden en Hei- 
denen weggevallen. Voor allen toch, zondaren als zij warwi, 
bestond sledits één weg ter rechtvaardiging, nl. het geloof. 
Was er zoo in Paulus' opvatting door zijn afecheiding van 
het Jodendom plaats voor een diristelijke kerk, nog meer 
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was dit het geval door zijn beschouwing van den persoon van 
Jezus. Waarschijnlijk heeft Paulus Jezus niet persoonlijk ge- 
kend. Door de Christenen zal hij later bijzonderheden aan- 
gaande Jezus hebben vernomen. Werd nu eindelijk het vermoe- 
den bij hem tot zekerheid, vooral ook door zijn onvoldaanheid 
met het Jodendom, dat die Jezus de ware Messias was, dan 
had dit ten gevolge, dat niet zoozeer de woorden van Jezus, 
als wel diens persoon bij hem hoofdzaak werd. Was bij den 
Heer zelven zijn eigen persoon op den achtergrond getreden 
voor het groote werk, dat hij kwam verrichten, in Paulus' 
opvatting werd juist die persoon van Christus en vooral z\jn 
dood het middelpunt. Christus, de hemelmensch, was door 
God gezonden, opdat, gelijk hij in zijn kruisdood de wet had 
te niet gedaan en der zonde was gestorven, zoo ook allen 
door het geloof met hem één geworden , der zonde sterven en 
met hem opstaan zouden als nieuwe menschen. En omdat 
Paulus met het Jodendom had gebroken, èn omdat hij den 
persoon van Christus op den voorgrond stelde, kon in zijn 
beschouwing plaats zijn voor een christelijk kerkbegrip. Dit 
kerkbegrip nu draagt bij Paulus een zeer idealistische kleur. 
De grondgedachte is , dat de gemeente en wel iedere gemeente 
is een (Toofioc, Gelijk het menschelijk lichaam wel vele leden 
heeft, maar toch één lichaam is, zoo is het ook met de ge- 
meente. Zij is één, omdat zij is o-wjC^öj Xpi<rTou, Christus 
is van dat lichaam de organiseerende factor, het b^nsel der 
eenheid. Dat is mogelijk omdat Christus met zijn geest, of 
liever als geest, in de gemeente woont. Zoo zijn Christus en 
gemeente mystisch één. Daarom kan de gemeente zelve ook 
Christus genoemd worden. De eenheid der gemeente is dus 
een zuiver geestelijke, één als zij is in de innigste gemeen- 
schap met Christus, die geest is. Maar gelijk het lichaam 
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niet bestaat uit één lid, doch vele leden heeft, en elk lid, 
hoe eigenaardig ook zijn functie zij, toch onmisbaar is tot 
instandliouding van het geheel, zoo is er ook in het lichaam 
der gemeente onderscheid tusschen de leden, een onderscheid, 
dat de eenheid niet opheft, maar integendeel het geheel doet 
leven en tot een organisme maakt. Dat onderscheid kan niet 
zijn het gevolg van afstamming, stand of sekse. Is toch de 
geest het beginsel der eenheid, dan zijn het alleen de ver- 
schillende werkingen van dien geest, die dit onderscheid teweeg 
brengen. Allen zijn wij in één geest tot één lichaam gedoopt. 
Die geest nu werkt in ieder verschillend naar zijn individua- 
liteit. De aanleg van ieder Christen wordt door dien geest 
geheiligd en alzoo dienstbaar gemaakt aan den opbouw der 
gemeente. Dat charisma, die geheiligde aanleg, stelt o. a. 
sommigen in staat om de gemeente te besturen: zoo hebben 
in Paulus' geestelijke opvatting de ouderlingen en diakenen 
der gemeente hun aansteUing als het ware ontvangen van den 
Heiligen Geest. Geeft de geest aan den één het woord der 
wijsheid, aan den ander het woord der kennis, aan een derde 
de gave der genezing, aan een vierde weder een andere gave, 
het is altijd dezelfde geest, die ze schenkt, het is dezelfde 
Heer, die er mede wordt gediend, het is dezelfde God, die 
ze werkt. 

De eenheid blijft aldus bewaard in de verscheidenheid , en de 
verscheidenheid in de eenheid. De gemeente blijft een levend 
organisme. Al die charismata toch dienen om de gemeente op te 
bouwen. Aan dien opbouw kan alleen door hen gewerkt worden, 
wien het belang der gemeente ter harte gaat. Daarom is de uit- 
nemende weg dien Paulus den Corinthiërs wijst, om de beste 
gaven te verkrijgen, de liefde. Door de liefde tot de broe- 
deren verkrijgeu die gaven eerst haar ware beteekenis, want 
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dan worden zij aangewend tot opbouw der gemeente. Zij toch 
is een gebouw, dat rust op het ware, op het eenig fondament: 
Jezus Christus. En daartoe moeten alle werkingen des gee- 
stes leiden, dat zij worde, wat ieder Christen zijn moet, een 
tempel Gods, heilig als de werkelijke tempel. Is de geest, 
die in ieder Christen woont, gelijk in de gemeente, de heilige 
geest, dan is de Christen een xyiog. Maar dan moeten ook 
de Christenen zich vrij houden van de besmetting der wereld; 
dan mogen zij geen gemeenschap hebben met de afgoden. 
Wie den heiligen tempel Gods verderft, hij zal met het ver- 
derf gestraft worden. Zoo geeft Paulus den ontuchtige aan 
den satan over, al is dit strenge vonnis ook toe te schrijven 
aan den indruk, dien hij van den treurigen toestand der Co- 
rintische gemeente ontvangen had. Zoo wenscht hij vurig 
die Corinthische gemeente als eene reine maagd haren bruide- 
gom, Christus, voor te stellen bij diens komst. 

Is de voorwaarde voor de eenheid en de heiligheid der 
gemeente, dat zij in gemeenschap blijve met Christus, die 
zelf den geest der heiligheid volkomen bezat, de opname in 
het lichaam der gemeente geschiedt dan natuurlijk door het 
in gemeenschap treden met Christus. En dit is de symboli- 
sche beteekenis, welke Paulus toekent aan den doop. Wie 
tot Christus' naam gedoopt is, trekt hem aan, even als een 
kleed, komt met hem in de innigste levensgemeenschap. De 
voorwaarde tot dien doop is het geloof. Daar dit voor allen 
gelijk is, houdt ook daarbij alle onderscheid van afkomst, 
stand of sekse op; er is daarin Jood noch Griek, dienstknecht 
noch vrije, man noch vrouw, allen zijn één in Christus Jezus. 
Treedt men met Christus in de innigste levensgemeenschap, 
dan moet men ook eerst met hem zijn gestorven en begraven. 
Dit ziet Paulus gesymboliseerd in den doopritus, waarbij de 
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doopeling werd ondergedompeld. En, met Christus gestorven 
en begraven^ zou men ook met hem opstaan tot een nieuw 
leven. Dan gold van ieder Christen, dat hij was afgewas- 
schen, geheiligd, gerechtvaardigd door den naam des Heeren 
Jezus en door den geest Gods. Zoo was ieder Christen in 
Christus' gemeenschap een nieuw schepsel, en de gemeente 
der Christenen werkelijk een nieuw volk. 

Met den doop is bij Paulus het avondmaal nauw vereenigd. 
In het manna, dat de Israëlieten aten en de rots, waaruit zij 
dronken, ziet de Apostel de typen van den christelijken doop 
en het avondmaal. Dit behoort dus inderdaad mede tot de 
middelen om de godsdienstige gemeenschap te versterken. Is 
in den doop gesymboliseerd het in gemeenschap treden met 
Christus, waardoor men in het lichaam der gemeente wordt 
opgenomen, het avondmaal heeft ten doel die gemeenschap 
levendig te houden en den band der gemeente te bewaren en 
te versterken. Is niet, zoo vraagt Paulus, de beker gemeen- 
schap met Christus' bloed en het brood met zijn lichaam? 
Ja, zeker is dit laatste waar, want, omdat dat ééne brood 
gemeenschap is met Christus' lichaam, zijn wij, die daarvan 
eten, hoewel velen, één lichaam. Het hoofddoel evenwel van 
de instelling des avondmaals is dat de gemeente daarbij de 
herinnering levendig houde aan Jezus en wel aan hem in die 
gewichtige ure, toen hij in zijn dood het nieuwe verbond 
stichtte, het verbond der verzoening van den mensch met 
God. Gedachten zij onder de teekenen van brood en wijn 
aan hem, vooral aan zijn dood, en hernieuwden zij op deze 
wijze met hem de levensgemeenschap, dan was het alsof de Heer 
zelf in hun midden verkeerde. Maar daarom was ook een 
onwaardig gedrag aan den avondmaalsdisch zonde tegen den 
Heer zelven. Want verstoorde men de gemeenschap met hem 
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dan was het gevolg hiervan, dat men ook de eenheid en hei- 
ligheid der gemeente aantastte. Ieder die aan dat maal des 
Heeren slechts kwam om te eten en te drinken, dronk zich 
een oordeel, want hij onderscheidde het lichaam der gemeente 
niet. Zoo blijft de gemeente door het avondmaal, waarbij de 
levensgemeenschap met Christus telkens wordt versterkt, dat- 
gene, wat zij wezen moet, nl. een (rcó[i» XpKTTov. 

Lijnrecht tegenover deze ideëele beschouwing der gemeente, 
waarbij alles aankomt op den geest en dus ook alle Christe- 
nen als organen des geestes gelijk zijn , staat de opvatting van 
de strenge Joodsch-christelijke richting, die haar vertegenwoor- 
diger heeft in den schrijver der Apocalypse. 

De gemeente is bij den Apocalypticus de voortzetting van 
het ware Israël, of beter gezegd dat ware Israël zelf. In 
haar zijn de twaalf stammen bewaard gebleven. De kern 
der gemeente maken de geloovige Joden uit. Het grootste 
gedeelte van het volk moge de voorrechten, door God aan 
zijn volk beloofd, verbeurd hebben door hun verwerping 
van den Messias; zij, die geloovig waren geworden, deelden 
in die voorrechten, waren eo ipso het volk Gods. Het 
Jodendom heeft nog de volle sympathie van den schrij- 
ver. Zelfs van Jeruzalem, dat den Messias gedood heeft, zal 
slechts het tiende deel verwoest worden en de tempel blijft 
gespaard. Het Heidendom integendeel haat hij met een vol- 
komen haat. Hij schildert het in zijn vertegenwoordigster, 
Bome, als de groote hoere, als den zetel van alle onreinheid, 
als den antichrist; en het nieuw- Jeruzalem zal op zijn puin- 
hoopen worden gegrondvest. In weerwil van dien haat neemt 
hij toch de geloovige Heidenen in de gemeente op. Tegen- 
over het groote feit staande, dat de Christenen uit de Heide- 
nen in getal verre die uit de Joden overtreffen, kan hij hen 
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niet baiteasluiten. Maar op gelijke lijn met de ware geloo- 
vigen, met de echte zonen Israëls, kan hij hen toch ook niet 
plaatsen. Slechts dan kan hij hun eene plaats geven in de 
gemeente^ als zij zijn ingelijfd in het twaalfstammig Israël. 
Slechts door de 12 poorten, waarop de namen staan van de 
12 stammen der kinderen Israëls kunnen zij het nieuw- Jeru- 
zalem binnengaan. En is mijn meening juist, dat ook zij 
behooren onder de 144000 verzegelden, dan blijkt daaruit te 
meer, hoe de schrijver hen slechts in zijn gemeente opnemen 
kan voor zoover zij tot de 12 stammen behooren. T)it kan 
geschieden, als zij de gerechtigheid volbrengen, die nog een 
nationaal-lsraëliefcisch karakter draagt. Zij bestaat namelijk in 
het volbrengen der wet, vooral van haar zedelijke voorschrif- 
ten, en boven alles in het vermijden van alle onreinheid. 
Het ideaal toch van den Christen is even rein te zijn als de 
zoon van Levi onder Israël. 

Die gemeente uit alle stammen en tongen en volken en 
natiën heeft Christus gekocht met zijn bloed. De Apocalyp- 
ticus prijst hem, omdat hij ons heeft lief gehad en met zijn 
bloed ons van onze zonden heeft gewasschen. Dat bloed heeft 
dus een reinigende kracht; daarin hebben zij, die uitdegroote 
verdrukking komen, hun kleederen wit gemaakt. Zoo rust de 
gemeente op den dood van Jezus. Daar die dood reini- 
gend werkt, is de gemeente daardoor geworden een konink- 
rijk, priesters Gode den Vader. Koningen zijn de Christenen 
geworden, want zij heerschen over de aarde, zij hebbeu de 
macht om met Christus alle vijanden te overwinnen en na de 
volkomen zegepraal te heerschen over alles. Maar ook priesters 
zijn zij. Ieder Christen is tot priester gewijd. In de Gods- 
gemeente is geen afzonderlijke priesterstand meer; Levi wordt 
onder de gewone stammen gerekend; in het nieuw-Jeruzalem 
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zal aelfs geen tempel meer zijn. Yan elk Chriéten wordt dan 
ook geëischt de levietische leinheid. Is het wonder, dat de 
Apocalypticus gruwt van de vrijzinnige handelwijze dier Pau- 
linisten, die de beginselen van den Apostel wellicht al te 
vrijzinnig in het leven toepasten, en zich niet ontzagen het 
vleesch van afgodenoflfers te eten? 

Terwijl de dood van Jezus de grond is, waarop de gemeente 
rust, is het groote werk van den opgewekten Heer de leiding 
zijner gemeente. De schrijver stelt hem voor, gelijk aan een 
Menschenzoon , staande te midden der zeven luchters, die het 
symbool zijn der zeven gemeenten, waaraan de Apocalypse 
gericht is; in zijne rechterhand heeft hij de zeven sterren, 
het symbool van de engelen der gemeenten , aan wie de brieven 
in den aanvang geschreven worden; uit zijn mond gaat een 
tweesnijdend zwaard, als tot vernietiging van de vijanden der 
gemeente. Aan zeven gemeenten richt hij brieven als wek- 
stemmen om zich onbesmet te bewaren van alle onreinheid, 
die nog in haar midden gevonden wordt; spoedig toch zal de 
Heer komen, dan alle tegenstanders overwinnen en een ieder 
vergelden naar zijn werken. Is eenmaal die overwinniug door 
den Heer en zijn getrouwen volkomen behaald, dan vereenigt 
hij zich met de gemeente volkomen als de bruidegom met zijne 
bruid. Zij wordt nu in al haar pracht en heerlijkheid door 
den auteur geteekend als het nieuw- Jeruzalem , dat afdaalt uit 
den hemel. Dan is de bruid des Heeren gekleed in rein 
byssus, dat bestaat uit de gerechtigheden der heiligen. De 
goede werken te zamen dienen tot sieraad der kerk. In dat 
nieuw-Jeruzalqm schittert alles van goud en edelgesteenten. 
De toegang wordt verleend door de 12 poorten met de namen 
der 12 stammen Israëls. De muur rust op 12 fondamenten 
met de 12 namen der apostelen. Daarin is geen tempel 



155 



meer; want God is daar de tempel en het Lam. Green son 
of maan schijnt daar^ want de heerlijkheid Qods en het Lam 
Terlichten haar. Daar is alles rein^ want alleen zij gaan haar 
binnen^ die in het boek des levens staan opgeschreven. Buiten 
haar zijn de toovenaars, de hoereerders, de moordenaars^ de 
afgodendienaars, in één woord ieder die de leugen bemint en 
doet. De zegepraal van de Godsgemeente, voorgesteld onder 
het oud-testamentisch beeld van een huwelijk tusschen haar en 
Christus, is dus voor het grootste deel zinnelijk gekleurd. 

Nog ééne opmerking. De brieven in den aanvang der 
Apocalypse zijn geschreven aan de engelen der gemeenten. 
Dezen zijn de geest, die in de gemeente leeft en werkt, als 
personen gedacht, en zoo onderscheiden van de gemeente en 
toch met haar één. Van een bisschop is nog geen sprake, 
de gemeente is het en zij alleen, aan wie de brief gericht 
wordt. Toch vinden wij hier reeds een eerste bewijs, hoe 
gering dan ook, van den drang, om de gemeente zich te 
denken ald in één- persoon geconcentreerd. 

Zoo stonden deze beide opvattingen scherp tegenover elkan- 
der. Pauluö, met zijn zuiver idealisme, waarbij de geest alles 
was, de geest, die zoowel de eenheid als de verscheidenheid 
in de gemeente werkte; die het beginsel was van haar rein- 
heid; die, in allen evenzeer wonend, elk ander onderscheid 
ophief en de gemeente een nieuw volk deed zijn. Daartegen- 
over de Apocalypse, waarin de gemeente, de voortzetting van 
het ware Israël, eigenlijk alleen bestaat uit geloovige Joden, 
terwijl de Heidenen slechts dan in haar geduld worden, als 
zij in Israël zijn opgenomen; waarin nog steeds van den 
Christen geëischt wordt het volbrengen der wet, en de goede 
werken staan naast, zoo niet boven het geloof; waarin het 
ideaal van de gemeente is , te zijn een schare van priesters , 
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rein als Levi's zonen; waarin Christus, verre van te zijn de 
geest, die in de gemeente leeft, de Davidstelg is,* die strijd 
voert tegen de vijanden van het Godsrijk en bij zijn zegepraal 
huwt met de gemeente, die hij voert tot de hoogste heerlijk- 
heid in het met zinnelijke pracht geteekend nieuw-Jeruzalem. 
Zoo scherp konden de beide richtingen niet tegenover elkaar 
blijven staan. De Joodsch-christelijke moest universeeler wor- 
den. Daar zij zich bij voorkeur beriep op Jezus, zooals die 
geleefd en gewerkt had , zoo kon het niet anders of zijne pre- 
diking die spiritueel en universeel van karakter was, moest 
invloed oefenen op zijn volgers. Een Joodsch-christelijk schrij- 
ver, als de auteur van het evangelie van Mattheüs, moge veel 
ten gunste zijner partij aan Jezus^ woorden hebben toegevoegd, 
zijn geschrift is toch het bewijs, dat de geestelijke opvatting 
van het Godsrijk, zooals die is uitgesproken in de bergrede, 
niet was verloren gegaan, maar nog leefde in de traditie. 
Aan den anderen kant kon het idealisme van Paulus niet on- 
geschonden blijven. Het stond te hoog om populair te wor- 
den. In den strijd moest het zijn zuiverheid verliezen. Zelfs 
de beste aanhangers zijner richting toonden, het niet in al 
zijn diepte te begrijpen. Had er op die wijze toenadering 
plaats tusschen de beide richtingen, dit had tevens ten ge- 
volge, dat de kerk des te vaster werd geregeld. Want, was 
het groote streven om de kerk meer te brengen tot eenheid , 
zoo moest deze eenheid, om zoo te zeggen, hoe langer hoe 
meer gezocht worden in de kerk zelve: niet in den geest, die 
allen bezielde; evenmin in haar eenheid met het oude Gods- 
volk; maar in een vaststaande leer en in een welgeordend, 
met macht bekleed bestuur. Deze drang werd sterker, toen 
zich in de kerk een andere richting openbaarde, die in haar 
zich steeds verder verbreidende bespiegelingen alle gewicht 
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legde op het weten en daardoor voor den godsdienst dreigde 
gevaarlijk te worden en den grond der eenheid in de kerk te 
verstooren. Tegen de gnostiek kon de kerk zich niet anders 
verdedigen, dan door steeds vaster zich te vestigen op den 
onwrikbaren grond van eene leer en van een bestuur, dat 
voor die leer waakte. 

Die toenadering tusschen de beide partijen en de daaruit 
voortvloeiende, door de gnostiek versterkte, centralisatie in 
de kerk, wil ik trachten verder aan te toonen. 

Al aanstonds vinden wij in den brief van Jacobus een merk- 
waardig bewijs, hoe de Joodsch-christelijke richting van zelf 
universeeler worden moest door de woorden van Jezus, die 
onder haar leefden. In geen brief, ons in het N.T. bewaard, 
komen meer woorden van den Heer voor, dan juist in dit 
geschrift. Jezus is bij dezen schrijver dan ook hoofdzakelijk 
leeraar. Bestrijdt de auteur nu Paulus, evenals de Apocalypticus, 
toch is hij liberaler, dan de laatste. Ook bij hem geldt nog 
de wet; maar hij heeft haar gespiritualiseerd. De nationale, 
rituëele geboden zijn uit haar vervallen, alleen de zedelijke 
voorschriften gelden nog. De wet identificeert hij met het 
woord der waarheid, dat alle Christenen heeft voortgebracht. 
Zij is de volmaakte openbaring van Gods wil; zij bestond 
reeds y66x het Mozaïsme, maakte van dat Mozaïsme het we- 
zen uit, maar is eerst in het Christendom geheel aan het licht 
gekgmen. Daarom kan deze auteur niet alleen de Heidenen 
opnemen in de gemeente, maar hen ook op gelijke lijn stellen 
met de geloovig geworden Joden. Het woord der waarheid 
kunnen beiden even goed aannemen. 

Doet de schrijver met deze gelijkstelling een stap tot Pau- 
lus' universalisme, toch blijft de gemeente bij hem de voort- 
zetting van het oude Israël. Dit zou reeds volgen uit zijn 
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▼astbouden saai de wet. De Christenen noemt hij de twaalf 
stammen in de yerstrooiing. Hen acht hij de dragers van de 
bdofie des koninkrijks, oudtqds aan Israël g^even. Zoo is 
deae scfariper een Joodsch-christen^ maar staat hij toch, niet* 
tegenstaande z^n bestrijding , dichter bij Paulus, dan de 
Apocalypse, door geloovige Joden en Heidenen op ééne 1^ 
te pkataen. 

In dez^ ontwikkelii^gang sluit sich aan den brief Tan 
Jacobns het nauwst aan de eerste op naam van Petrus, al is 
hij ook van jonger dagteekening. Ook bij dezen schnjvez be- 
staat nog een innig verband tossehen de gemeente der Chiis^ 
tenen en het oude Israël. Zeker, hij kent geen onderscheid 
tusschen de geloovige Joden en de geloovige Heidenen; maar 
deze laataten waren toch vroeger onwetende tegenover de 
Joden, die de waarheid keuden, al betrachten zij die niet. 
Daarom hebben eij hun vo(»rreehten verbeurd. In de gemeente 
ziet hij de vervulling van bet oude ideaal, den Joden 
voorgesteld. De Christenen zijn het koninklijk priesterdom, 
bet heilig volk, Gods eigendom. Zij treden in al de voor« 
rechten van het oude Godsvolk, vooral in dat groote voor- 

• 

recht, de ffCêT^ploi \pux^i^ hun geschonken door de genadegift 
Gods» Die genad^ft, het Meifiiaansche heil, bezaten zij 
reeds aanvankelijk, maar zou hun bij de parousie volkomen 
ten deel vallen. Ook bij hem is de wet nog niet geheel 
voorbijgegaan, al legt hij alleen nadruk op de zedelijke gebo- 
deiu Toch is die wettelijkheid bij dezen auteur reeds minder 
st^ door de hoogere beteekenis, die hq toekent aan den 
persoon van Christus. En hiermede na^t hij zeer tot Panhie. 
Jezus is niet meer alleen de le^raar, gelijk bij Jacobos, hij 
staat hooger. Door zijn. dood heeft hij de mens(^en verlost: 
eenmaal heeft h^, de rechtvaardige voor onrechtvaardigen, om 
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de zonden geleden. In dat lijden heeft hij den Christenen 
een voorbeeld nagelaten , dat zij volgen moeten. Dat volgen 
bestaat in een reinen levenswandel. Hiermede vervalt voor 
een groot deel de wettelijkheid in het zedelijk leven. Met dat 
zedelqk leven schijnt ook de doop in betrekkii^ te staan. 
Waarschijnlijk toch is de bedoeling der duistere plaats^ waar 
de schrijver over die plechtigheid spreekt, deze, dat de doop 
voortdurend zijn behoudende kracht openbaart in een heiligen- 
den invloed op het zedelijk leven. Bie kracht kan de doop 
uitoefenen door de opstanding van Jezus. Na zijn lijdein toch 
door Ood opgewekt en verheerlgkt, heeft Jezus de macht ver- 
kregen om eens aan allen , die zijn voorbeeld volgen, de volle- 
dige (raziiplx te sehenken. 

De GhrisieDen verloet door Jezus en te zamen hem navol- 
gend in een heiligen wandel, vormen het geestelijk huis Gods, 
gebouwd uit levende steenen. Ja, zij maken een grooten 
broederkring uit. De kerkelijke eenheid blijkt dus reeds te 
zijn toegenomen, ak alle Christenen een üêX^ór^g kunnen 
worden genoemd. 

Voor wij de ontwikkeling van die eenheid nagaan in de 
brieven aan de E&ziërs en de Colossers en vooral in de 
Pastoraalbrieven, moeten wij nog even den bhk vestigen op 
den hnei aan de Hebreërs, die hoewel veel vroeger gesebreven 
dan de eerste brief van Petrus, hier het best in den samen- 
hang voegt. Eigenlijk is bij dezen schrijver van geen keric- 
begrip sprake, want de Christen leeft reeds in den c$ïav 
(jUxxav, Hij moet dus het Jodendom vraten. Maar daar 
zich bij dezen auteur alles ontwikkelt als type en antitjpe, 
en deze laatste in de todcomende eeuw eerst tot volle wer- 
kdijkheid zal snjn gekomen, zoo ia volgens hem het Joden- 
dom met zijn wet nog niet geheel voorbij: de type Uijfl nog. 
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hoe zwak ook. De auteur staat dus geheel op paulinisch 
standpunt, als hij in beginsel het Jodendom met zijn wet 
overwonnen acht; maar in de realiteit is dit nog niet ver 
wezenlijkt. 

Bleek ons uit de brieven van Jacobus en van Petrus (de 
Hebreërbrief staat meer op zich zelf), hoe er groote toena- 
dering is tot het universalisme van Paulus, voor een bepaald 
kerkbegrip leveren zij weinig op. Pit is te zoeken in de 
ontwijfelbaar paulinische geschriften. De Joodsch-christelijke 
richting toch, hoe vrij ze ook werd, kon zich nooit zoo 
geheel losmaken van het oude Godsvolk, dat zij op zich zelf 
den grond voor een Christelijke kerk kon leggen. Zij mocht 
medewerken om haar te organiseren, de basis van het gebouw 
zou de vrije paulinische richting leggen. Maar daartoe moest 
deze van het zuiver idealisme van den grooten Apostel voor 
een goed deel afstand doen, en tot de andere richting toena- 
deren. Dat dit werkelijk de gang der zaken is geweest, zien 
wij in de brieven aan de Efeziërs en de Colossers. 

Voor wij de leer dezer brieven over de kerk in hoofdpunten 
aangeven, om daarna op eenige gevolgen hunner beschouwing 
de aandacht te vestigen, ga eene opmerking vooraf over het 
onderscheid tusschen beide geschriften. Want al blijft het 
ook waar, dat de brief aan de Efeziërs eene navolging is van 
dien aan de Colossers, desniettemin bestaat dat onderscheid. 
Vooreerst reeds beider doel is verschillend. De auteur van 
den brief aan de Colossers strijdt voornamelijk tegen (waar- 
schijnlijk ebionietische) theosophen, die eene leer predikten 
over de engelen, waarin deze werden voorgesteld als naast 
Christus een klasse vormende van tusschenpersonen, noodig 
om den mensch in betrekking te brengen met God. Deze 
leer acht de schrijver een verkleining van de waardigheid van 
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Christus, die bij hem dan ook een zoo metaphysisch hoogen 
rang inneemt, dat hij absoluut staat boven al het geschapene. 
Hij is de eerstgeborene van alle creatuur, in wien alles gescha- 
pen is. In hem woont de absolute volheid van Gods wezen; 
hij is de bron van alle geestelijke- gaven. Zijn verlossende 
werkzaamheid strekt zich uit tot allen, zoowel in den hemel 
als op aarde. Krachtens zijn voorwereldlijk bestaan is hij de 
Heer van alles. Een ander doel heeft de brief aan de Efeziërs. 
Deze auteur tracht voornamelijk de gemeente te brengen tot 
eenheid. Bij hem staat Christus ook niet zoo metaphysisch 
hoog. Hij gaat de verheven beschouwingen van den Colos- 
serbrief met stilzwijgen voorbij. En is ook bij hem Christus 
Heer over alles in hemel en op aarde, hij is dit alleen na 
zijne verheerlijking, niet uit kracht van zijn voorwereldlijk 
wezen. Is bij den auteur van den Colosserbrief Christus 
alles in allen, deze schrijver zegt dit van God. Christus* ver- 
lossende werkzaamheid bepaalt zich alleen tot de menschen- 
wereld. 

Nog in een ander opzicht komt dit onderscheid uit, name- 
lijk in hun beschouwing van Jodendom en Heidendom. Bij 
den auteur van den brief aan de Colossers bestaat tussehen 
Joden en Heidenen geen onderscheid. Beiden waren v<56r 
Christus in de macht der duisternis, want in hem woont de 
volheid Gods, en van een verband tussehen hem en Israël kan 
geen sprake zijn. Van het Jodendom, zijn besnijdenis, zijn 
wet, spreekt hij met de grootste minachting. Anders is het 
met den brief aan de Efeziërs. Y66t Christus reeds waren 
de Joden deelgenooten van de verbonden der belofte; hunner 
was de hoop; hunner de ware God. Zij waren ol èyyvg , 
de huisgenooten Gods. Dit onderscheidde hen van de Heide- 
nen, die dit alles misten en van verre stonden. Werden deze 
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katsten geloovig, dan traden zij toe tot dé heilgoede- 
ren Israëls. Maar wanneer zij eenmaal toegebracht waren , 
viel elke scheidsmuur weg en was alle onderscheid opge- 
heven. Dit toch was het groote gevolg van Christus' dood^ 
dat de wet was te niet gedaan, en daardoor beiden. Jo- 
den en Heidenen, tot één nieuwen mensch geschapen, tot 
één lichaam vereenigd, met God verzoend waren door het 
kruis, en nu in éénen geest den toegang hadden tot den 
Vader. 

Het was noodig dit onderscheid tusschen beide brieven te 
relev^eren, daar dit van grooten invloed is op hun leer over 
de kerk. Door de absoluut hooge beteekenis toch aan Christus 
door den schrijver van den brief aan de Colossers toegekend, 
vooral door de hooge plaats, die hij hem doet innemen als 
Heer over alles krachtens zijn voorwereldlijk bestaan, treedt 
van zelf de gemeente op den achtergrond; deze moge in dat 
alles, waarover Christus' werkzaamheid zich uitstrekt een bij- 
zondere plaats bekleeden, zij behoort toch te veel tot dat groot 
geheel, dan dat de auteur over haar een bepaalde leer zou 
hebben voorgedragen. Voor die leer is wel plaats in den brief 
aan de Efeziërs. Door de minder absolute verhevenheid van 
Christus en den minder ruimen werkkring hem toegekend, 
blijft de gemeente nog zelf werkzaam en staat zij veel hooger. 
Deze laatste brief is dus vooral de bron , waaruit wij voor ons 
dod te putten hebben. 

Was bij Paulus de grondgedachte in zijne beschouwing over 
de kerk deze: de ecclesia en wel iedere gemeente is (Toop^ot 
XpiiTTOü, in deze brieven is de gemeente niet meer een, maar 
rh (Tcifix XpitTTOv, Het onderscheid is groot en levert terstond 
bet bewijs , dat Paulus' idealisme verzwakt is. Is de gemeente 
het lichaam van Christus, dan is hij niet meer de geest, die 
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in de gemeente leeft, maar het hoofd van het lichaam > en 
wel in den zin van voornaamste lichaamsdeel en van Heer. 
Christus is dus de verhoogde Heer; hij staat boven de ge- 
meente en leeft tïiei meer in haar. De gemeente is dus de 
romp, die^ evenals in het menschelijk lichaam, door zenawen 
en spieren met het hoofd wordt verbonden. De organische 
eenheid wordt zwakker; de band wordt meer mechanisch. De 
leden der gemeente zijn samengekoppeld onder het ëéne hoofd. 
Op 25ich zelf vormen zij een onsamenhangend aggregaat, waarin 
eerst eenheid komt door de verbinding met het hoofd. In den 
Colosserbrief nu is het genoeg, dat der gemeente op het hart 
worde gedrukt zich aan dat ééne hoofd vast te houden^ Daar^ 
uit vloeit voor haar de wasdom voort* Zij zelve is lijdelijk, 
In den Efezerbrief daarentegen staat het ééne hoofd niet zoö 
absoluut hoog, en moet de gemeente zelve medewerken öm 
die eenheid te bevorderen. Werkdijk staat bij dien auteur de 
gemeente zeer hoog: Christus toch is na zijn verhooging als 
Heer over alles aan de gemeente tot hoofd gegeven. Tot dat 
hoofd moet de gemeente opwassen. Dien volledigen wasdom 
zal zij bereiken, al» alle leden, naUw vereenigd in broederliefde, 
daartoe samenwerken, terwijl het beginsel dier eenheid ligt in 
het hoofd. Ieder moet daartoe medewerken naar de Èiate Van 
de gave des geestes, die hij verkregen heeft. God toch heeft 
de volheid van de geestesgaven in de getneente doen woneuv 
Daarom heet zij to tAj;/?cö^« tov rk yrivr» sv tt&viv TF^vjpdu* 
(lévov. De Colosserbrief kent die sterke uitdrukking niet* Uit 
Christus, in wien de volheid van Gods wezen woont, vloeit 
alles voort, waarom daar dan ook geen plaats is voor een af- 
zonderlijke leer des geestes. Maar ook Paulus noemt de ge- 
meente nooit zoo; want de geest die in haar woonde maakte 
haar juist tot een eeuheidr 

11* 
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Die volheid van zijn charismata heeft God in de gemeente 
doen wonen met het doel om haar tot haren wasdom te bren- 
gen. Moet ieder daartoe meewerken, het zijn vooral de ambts- 
bekleeders, die daartoe geroepen zijn. Tot dat doel toch heeft 
God sommigen gegeven tot apostelen, tot profeten, tot evan- 
gelisten, tot herders en leeraars. Zoo moet de gemeente wor- 
den een //volwassen man,'' als de volheid des geestes in haar 
beantwoordt aan die in Christus; als alle Christenen te zamen 
gekomen zijn tot de eenheid, die een vrucht is des geloofs en 
der kennis van den Zoon Gods. 

Maar tot volwassenheid gekomen zou de gemeente niet 
alleen één zijn, zij zou ook heilig wezen. Daartoe heeft 
Christus zich overgegeven, opdat hij de gemeente, nadat zij 
door den doop gereinigd was van de voor-christelijke zonden, 
heiligen zou door het evangelie, om haar eens volkomen rein, 
onbesmet voor zich te stellen als zijn reine bruid. 

Dit is dan het eind van de ontwikkeUng der gemeente, 
dat zij, volkomen één en volkomen heilig, zich met Chris- 
tus bij de parousie verbindt tot één persoon. Dan wordt 
zij, die nu nog stond onder haren Heer met hem volko- 
men één. 

Nog één trek ontbreekt aan het beeld: die gemeente rust 
op den grondslag der Apostelen en profeten, terwijl de hoek- 
steen is Jezus Christus. Ligt daarin niet eene aanwijzing, 
dat de schrijver van den Efezerbrief de gemeente beschouwt 
als de ware? De grondslag, waarop zij rust geeft dit, dunkt 
mij , aan. Blijft Christus altijd de hoeksteen , het fundament 
bestaat uit hen, die zijn werk voortzetten in de gemeente, 
nl. de Apostelen en de profeten. 

Zal het na deze schets van de hoofdtrekken der leer over de 
ecclesia nog noodig zijn aan te toonen, hoe Paulus' idealisme 



165 



verzwakt is; hoe voor den geest, die in de gemeente leefde, 
en haar maakte tot een organisme, in de plaats getreden is 
de vereeniging tusschen hoofd en lichaam, tusschen Christus 
en de onder hem tot een eenheid samengekoppelde gemeente? 
Vroeger heb ik dit uitvoerig aangetoond en wil daarom nu 
liever wijzen op een paar gevolgtrekkingen uit de hier voor- 
gedragen leer over de ecclesia volgens de brieven aan de 
Efeziërs en de Colossers. Vooreerst: in deze brieven is niet 
meer sprake van enkele gemeenten, maar van de groote 
gemeente der Christenen, van de kerk. De ecclesia toch is 
het bepaalde lichaam van Christus; deze is haar hoofd en wel, 
volgens den Efezerbrief, haar bepaald tot een hoofd gegeven; 
zij is het pleroma van Gods geestesgaven; voor haar heeft 
Christus zich overgegeven ; met haar zal hij zich bij de parousie 
tot één persoon vereenigen. Dat alles geldt van de kerk, 
niet van eene enkele gemeente. Wij merkten bij het bespre- 
ken van den eersten brief van Petrus reeds op, hoe de 
kerkelijke eenheid was toegenomen; ddar werden alle Chris- 
tenen te zamen een broederkring genoemd. Sterker nog 
blijkt die eenheid uit de beide thans behandelde brieven. De 
enkele gemeenten zijn opgegaan in de ééne groote ecclesia, in 
de kerk. 

Ten andere verdient vooral opmerking de verhouding der 
gemeente tot Christus. Hij is haar hoofd, in wien de eenheid 
der kerk haar bron (Col), haar beginsel (Ef.) heeft. Zonder 
de verbinding met dat hoofd zijn de leden een onsamenhangend 
aggregaat. De kerk is één, omdat zij verbonden is met 
Christus. Het beginsel harer eenheid ligt niet meer in, maar 
builen haar. Is dit niet de praefiguratie van de latere ver- 
houding tusschen bisschop en gemeente. In de Homiliae 
Clementinaé, maar vooral in de brieven van Ignatius vinden 
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wij den bisschop als plaatsbekleeder van Christus. En in de 
laatstgenoemde geschriften treedt sterk de idee op den voor- 
grond, dat de gemeente eerst daarom eene gemeente is, om- 
dat haar hoofd de bisschop is, die de plaats van Christus 
bekleedt. 

Toch wordt in deze brieven van die betrekking tusschen 
bisschop en gemeente nog slechts een eerste wenk gegeven. 
Een werkelijken bisschop, een welgeordend bestuur kennen zij 
nog niet; maar vooral wordt nog niets gevonden van een 
vaststaande leer. En dat niet alleen in de beide het laatst 
ter sprake gekomen brieven, maar in geen der geschriften, 
die we tot nu toe behandelden. Van het bestuur evenwel 
vinden we nu en dan gesproken. Het zal noodig zijn om, voor 
we de ontwikkeling van het kerkbegrip in de Pastoraalbrieven 
nagaan, op hetgeen we tot nu toe over het bestuur der gemeente 
aantroffen de aandacht te vestigen. 

De gemeenten hebben waarschijnlijk haar ontstaan te danken 
aan de zoogenaamde êKic^ii(rUi kxt olaov. De meest aanne- 
melijke voorstelling toch is, dat vooral in de groote steden, 
de bekeerden begonnen zijn met zich te vereenigen ten huize 
van enkele broeders. Deze huisgemeenten zijn wellicht blijven 
bestaan, ook toen de Christenen aan een en dezelfde plaats 
zich reeds beschouwden als leden van één gemeente, Aan 
het hoofd nu van elke huisgemeente zal hoogstwaarschijnlijk 
hetzij de oudste in jaren, hetzij de eerstbekeerde hebben 
gestaan. Deze droeg den naam van fV/Vxö^rö^ of Tpscrfivrspog, 
Niet onaannemelijk is de hypothese van baur, dat zij den 
eersten naam droegen met betrekking tot de gemeente, waar- 
over zij het opzicht hadden, den laatsten met betrekking tot 
elkander. Deze mannen evenwel voerden in den aanvang nog 
geen gezag. Bij Paulus behooren de ambten in de gemeente 
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tot de charismata. De Heilige Geest had hen daartoe bereid; 
hun aanstelling hadden zij als het ware van dien Geest. Zoo 
is het ook nog in den brief aan de Efeziërs. Toch meen ik 
reeds eenige ontwikkeling op te merken, en wel hierin, dat 
de herders en leeraars dezelfde personen zijn, tot het ambt 
der presbyters begint reeds het leeren in de gemeente te 
behooren. In de Apocalypse meenden we in de engelen der 
gemeente, aan wie de zeven brieven geschreven zijn, reeds een 
drang naar centralisatie op te merken. Hoe weinig deze in 
de werkelijkheid nog bereikt was, blijkt uit den brief van 
Jacobus. Daar staan de presbyters alleen hierin boven de 
leden der gemeente, dat zij meerder geloof hebben. Het lag 
evenwel in den aard der zaak , dat langzamerhand de bestuur* 
ders meer macht begonnen te verkrijgen. Te meer, toen de 
huisgemeenten van Ueverlede samensmolten tot ééne stads* 
gemeente. De eerste brief van Petrus bevat reeds daartegen 
een waarschuwing. Niet gedwongen, maar vrijwillig, niet om 
gewin, maar bereidvaardig moeten zij de kudde weiden, niet 
heerschen, maar voorbeelden voor haar zijn. Toch is er nog 
geen sprake van hiërarchie, als de schrijver, die zich voor 
Petrus uitgeeft, zich noemt de medeouderling. Uit alles blijkt, 
dat de oudsten geheel gelijk stonden met de gemeenteleden 
en tot taak hadden, de goede orde, vooral in de samenkom- 
sten, te handhaven. 

Zoo wordt de eenheid der kerk nog steeds gezocht, hetzij 
in haar samenhang met de Godsgemeente van het O. V., 
hetzij in haar verbindtenis mei Christus haar hoofd. Dit zou 
anders worden. Werd door het steeds veldwinnend univer- 
salisme de band tusschen de kerk en het oude Godsvolk allengs 
slapper, ook de paulinische richting zou uit haar opvatting 
van de kerk moeten laten varen wat haar van het idealisme 
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van den grooten Apostel nog was overgebleven. t)e oorzaak 
daarvan lag in het steeds meer op den voorgrond treden der 
Gnostiek. Deze pbilosophische richting, uitgaande van het 
meest volstrekte dualisme, trachtte in haar systemen het pro- 
bleem op te lossen van de betrekking tusschen God en de 
materie. Om de kloof tusschen die beiden te dempen , namen 
zij een gansche rij van tusschenwezens aan, aeonen genaamd. 
De verbinding dezer aeonen onderling gaf aanleiding tot de 
meest zonderlinge speculaties. Een diepe verachting koesterend 
voor de materie , eischten sommige gnostici eene strenge ascese. 
De godsdienst werd in deze richting met een groot gevaar 
bedreigd. Bij haar toch kwam alles aan op het weten. Maar 
niet minder gevaarlijk was zij voor de eenheid der kerk. 
Vooreerst reeds ging alle zin voor de practijk door die fantas- 
tische speculaties verloren. Maar meer nog was door alleen 
gewicht te leggen op het weten de deur geopend voor allerlei 
twisten, die de eenheid verstoorden. Daartegen moest ge- 
waakt worden. Te meer was dit noodig, daar de gnostiek 
geheel lag in den geest van den tijd. Zelfs de nuchtere be- 
strijding in de Pastoraalbrieven kan zich van haar invloed 
niet geheel losmaken. Vooral eindelijk moest de paulinische 
richting zorgen, door haar niet te worden overmeesterd. Want 
tusschen de ideëele opvatting van Paulus en zijn volgers ter 
een er zijde en de gnostiek aan den anderen kant bestonden 
zooveel punten van aanraking. Was Paulus' geestelijke op- 
vatting van het Christendom niet reeds gnostiek? Kn hoe 
metaphysisch hoog staat de Colosserbrief in zijn beschouwing, 
die het universum omvat! 

De gnostiek kan door een grooten geest als den auteur van 
het vierde evangelie tot de orde worden geroepen door tegen- 
over haar een andere gnosis te stellen, die in plaats van zich 



169 



te bepalen tot onvruchtbare abstractiën de groote ideën terug- 
bracht tot de werkelijkheid, de weg, dien de kerk tot de be- 
strijding van deze voor haar verderfelijke richting in moest 
slaan, was een andere. Zij moest een vastere basis voor haar 
eenheid zoeken, dan de uit haren aard altijd zwevende ver- 
houding, waarin zij stond tot haar verheerlijkt hoofd. Die 
grond nu was aangewezen. Haar belijdenis moest zij formu- 
leeren en in een bepaalde leer vaststellen; zoo stond zij dog- 
matisch tegenover de valsche leer der gnostiek. Maar tegelijk 
moest ook haar bestuur vaster geregeld en met gezag bekleed 
worden, opdat door de daartoe aangewezen personen voor de 
handhaving der leer gewaakt werd. De ontwikkeling der leer 
en van het bestuur moesten samengaan. 

Een poging tot deze regeling vinden wij in de Pastoraal- 
brieven. 

Uit eene enkele lezing blijkt, dat zij gericht zijn tegen 
dwaalleeraars en wel tegen gnostici, wellicht het meest tegen 
Marcion en zijne school. De haeretici toch leeren genealogiën 
en fabelen, onder welke namen stellig bedoeld wordt de leer 
over de aeonen en liun onderlinge verhouding. Zij schijnen 
ook afwijkende leeringen over de wet en over de verlossing 
te hebben voorgedragen, terwijl eindelijk hun richting asce- 
tisch was. Al deze leeringen noemen de Pastoraalbrieven 
verkeerd. Den dwaalleeraars wordt verweten het eTêpo^t^xcr^ 
KxXslv^ waarmee samenhangt hun afval van het geloof: in dat 
geloof hebben zij schipbreuk geleden en verkeeren nu ook 
anderer geloof. Hun leer wordt in deze brieven duivelsch 
genoemd, onheilig geklap; hun gnosis valsch. 

Tegenover deze verkeerde leer wordt er sterk op aange- 
drongen, om vast te houden aan de gezonde leer. Deze 
draagt als leer reeds een dogmatisch karakter. Toch moet 
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te bepalen tot onvruchtbare abstractiën de groote ideën terug- 
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slaan, was een andere. Zij moest een vastere basis voor haar 
eenheid zoeken, dan de uit haren aard altijd zwevende ver- 
houding, waarin zij stond tot haar verheerlijkt hoofd. Die 
grond nu was aangewezen. Haar belijdenis moest zij formu- 
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handhaving der leer gewaakt werd. De ontwikkeling der leer 
en van het bestuur moesten samengaan. 
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in de inrichting van het bestuur, behalve het vroeger reeds 
genoemde, een wijziging gekomen. De gemeenten zijn reeds 
meer tot een eenheid gekomen, stadsgemeenten geworden. De 
presbyters vormen alzoo een coUegie, dat aan het hoofd 
van een gemeente staat. Dit blijkt zeer bepaald uit de 
handoplegging van Timotheüs, die door het presbyterium 
is verricht. Zoo kan tusschen de verschillende presbyters 
onderscheid worden gemaakt, en zij, die goed voorgaan 
en vooral zij die leeren, een dubbele belooning worden waar- 
dig geacht. 

Hoezeer deze gansche inrichting van het bestuur, en vooral 
de vereeniging tusschen leer en //Verfassung'' in den geest 
van den tijd ligt, blijkt uit extra-canonische geschriften, die 
óf een gelijke regeling kennen , 6i haar verder ontwikke- 
len. In den brief van Polycarpus wordt sterk aangedrongen 
om tegenover de haeretici streng vast te houden aan de 
kerkleer. En hiermee ^aat gepaard de aanmaning aan de 
geloovigen, om te gehoorzamen aan de presbyters en de diakenen. 
Datzelfde verband tusschen leer en bestuur treffen wij aan in 
de homiliën van Clemens; doch verder ontwikkeld. De bis- 
schop is reeds plaatsbekleeder van Christus en onder hem 
nemen de presbyters en de diakenen den tweeden en derden 
rang in. En merkwaardig is, dat hij de kerkelijke leer, de 
traditie in den apostolischen tijd bewaard acht door Jacobus, 
den episcoporum episcopus. Ka den dood der Apostelen zijn 
het hun opvolgers, de bisschoppen, die voor haar zuiverheid 
en haar voortplanting zorg dragen. Bij dezen auteur is de 
leer reeds vastgeknoopt aan de vaste successie der bisschoppen. 
Niet minder eng is de band tusschen kerkleer en kerkbestuur 
in de brieven van Ignatius. Daarin wordt sterk aangedrongen 
op eenheid in de leer, en welk een .ontwikkeling het bestuur 
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heeft gekregen zagen wij reeds. De bisschop staat zoo vol- 
strekt boven de gemeente y dat deze alleen daarom een gemeente 
is^ omdat een bisschop aan haar hoofd staat. Dat episcopaat 
is het groote middel om de eenheid en heiligheid der kerk 
te bewaren, zoowel in bestuur als in leer. 

Uit dit alles blijkt, hoe de Pastoraalbrie ven zich aansluiten 
aan het algemeen streven naar KathoHciteit, een stteven, dat 
de eenheid en reinheid der kerk zoekt in het vasthouden aan 
de vare leer, en de leer alleen zuiver bewaard acht bij het 
daartoe aangesteld bestuur. Zoo kon de kerk wezen een tem- 
pel Gods; en meer nog een zuil en een grondslag der waar- 
heid; de gezonde leer toch werd in haar midden bewaard en 
van alle besmetting zuiver gehouden. Daarom ook staat zij 
onwrikbaar als het vaste fondament, waarop geschreven staat: 
„De Heer kent de zijnen,^' en, „Ieder, die den naam des 
Heeren noemt, sta af van ongerechtigheid/^ Tot haar be- 
hooren alleen zij die door Christus gekend en erkend zijn als 
de zijnen; daarom ook sta ieder, die hem noemt als zijnen 
Heer, af van de ongerechtigheid, in den ruimsten zin. De 
kerk heeft dus reeds haar bepaalde grenzen. Toch is de vaste 
formule voor de begrenzing nog niet gevonden; wij zagen, 
dat de gezonde leer haar dogmatisch karakter nog het meest 
aan negaties ontleent. Yan daar dan ook, dat dè ketterhaat 
nog niet hevig is. In het gebouw der gemeente zijn gouden 
en zilveren, maar ook houten en steenen vaten: onttrekt zich 
iemand aan deze laatsten, de dwaalleeraars en hun dwalin- 
gen, dan zal hij een vat ter eere zijn. Sterk wordt er 
op aangedrongen, dat men de dwaalleeraars zou terecht wy- 
zen, of zij zich bekeeren mochten. En eerst nadat alle 
vermaningen vruchteloos zijn, moet Titus den haereticus ver- 
werpen. 
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Wat deze dwaallaeraars betreft ook de brief van Judas en 
de tweede van Petrus waarschuwen tegen hen. In deze beide 
geschriften^ die in de teekening der haeretici groote overeen- 
komst vertoonen^ wordt vooral nadruk gelegd op de ongebon- 
den levenswijze dezer dwaalleeraars. In de brieven op naam 
van Johannes is de oppositie tegen de haeretici reeds sterker. 
Het is daar toch bepaald een verschil van dogmatische betee* 
kenis. Ieder, die niet den in het vleesch gekomen Jezus 
Christus belijdt als den zoon van God, is een leugenaar, een 
verleider, heeft den geest van den antichrist. Wie niet in 
die leer blijft, beeft God niet. Zulk eenen moest Kuria^ aan 
wie de tweede brief gericht is, niet in haar huis ontvangen. 

Uit deze verhouding tot de haeretici blijkt, dat de gnostiek 
de aanleiding is geweest, dat de kerk begonnen is haar leer 
streng te formuleeren, en vooral om den grond voor het be- 
houd dier leer in al haar zuiverheid te zoeken in een vast ge- 
regeld bestuur, dat zijn gezag ontleende aan de betrekking^ 
waarin het stond tot de eerste verkondigers dier leer, de 
Apostelen. In die leer, in dat bestuur lag van na af de 
voorwaarde voor de eenheid der kerk. Mochten wij in de 
Pastoraalbrievett dat streven opmerken, tevens werd ons dui- 
delijk, dat die eenheid nog niet volkomen gevonden was. De 
kerk mocht reeds begrensd zijn, de formule voor die begren* 
zing bestond nog iiiet> daarom konden de haeretici nog in de 
kerijL worden geduld, al werd ook hun leer verworpen. Het 
was, gelijk ik zeide, nog een streven naar eenheid. 

Die eenheid en heiligheid der kerk vindt haat volledigste 
iutdrukking in het meesterstuk van den grooten onbekende, 
ons bewaard in het vierde Evangelie* 

In dit Evangelie bei^ikt de Christus-beschouwing van het 
N. T. haar hoogsten trap. Maar daarom ook het kerkb^rip^ 
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want^ gelijk wij zien zullen ^ ligt in de Christologie van dezen 
schrijver ook tevens de grond voor zijn hooge opvatting der 
kerk. Het streven in de Christologie des N. T. waa om den 
Christus 9 den Zoon Gods^ steeds verhevener voor te stdlen. 
Was Paulus hier reeds mede begonnen, door in Christus te 
zien den praeëxisteerenden hemelmensch, bij het bespreken 
van den brief aan de Colossers merkten wij op, hoe absoluut 
boven alles verheven Christus daar is: de eerstgeborene aller 
creaturen, in wien, om wien, tot wien alles is geschapen. 
Dit streven vindt zijn afsluiting in de Christologie van den 
vierden Evangelist en wel in den proloog voor zijn Evangelie. 
*0 xóyoi; (Txp^ iyivsTo: in deze uitspraak ligt de geheele 
Christus-beschouwing van den auteur opgesloten. De Logos, 
die bij God was, en zelf God was, de uitgesproken gedachte 
Gods, in Jezus werkelijk mensch geworden, daarmede is in 
den vorm van die dagen uitgesproken, dat in Christus zich 
realiseert de eenheid van goddelijk en menschelijk. Yan die 
eenheid nu moet de kerk zijn de vertegenwoordigster; ook in 
haar moet de eenheid van goddelijk en menschelijk zich af* 
spi^elen. Ziedaar in zijn diepsten grond de opvatting van 
de eenheid der kerk bij den vierde evangeHst. Voor we dit 
aantoonen, zij eerst opgemerkt, in welke verhouding deze 
auteur met zijn logosbegrip staat tot de groote macht van 
dezen tijd, de gnostiek. Vroeger zeide ik, dat hij de gnos^ 
tiek tot de orde heeft geroepen. Zoo is het ook. Zocht 
zij de kloof tusschen God en de materie te dempen door 
een gansche rij van aeonen, die, louter abstractiën, op onde^ 
scheiden wijze werden samengevoegd, de vierde evangelist 
snijdt deze veelheid van aeonen af door den éénen Logos: en 
deze was niet enkel een abstractie: vóór zijn vleeschwording 
was hij reeds van God onderscheiden, &ï concreet persoon 
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werd hij, toen hij in Jezus werkelijk mensch werd. Uit de 
sfeer der abstractie werd de gnostiek tot de werkelijkheid 
teruggebracht. 

Op deze wijze was er gemeenschap mogelijk tusschen Jezus 
en de zijnen. Jezus is de herder der kudde, in wiens 
gemeenschap men alleen tot de kudde behooren kan. De 
voorwaarde daartoe is het geloof in Ood en den Zoon 
Gods. Dat geloof is voor een deel verstandelijke overtuiging, 
maar voor een ander deel bevat het een mystisch element, 
waardoor het nadert tot de liefde. Deze vat de schrijver zóó 
diep op, dat zij volgens hem leidt tot eenheid met het ob- 
ject, dat men liefheeft. In het beeld van den wijnstok wordt 
dat zeer schoon geteekend: met Jezus in de innigste gemeen* 
schap te blijven, is voor de zijnen levensvoorwaarde. Zijn 
zij alzoo geestelijk één met Jezus en behooren zij daarom tot 
zijne kudde, die onderlinge eenheid vat de auteur nog dieper 
op als hij Jezus bidden laat, dat de zijnen één mogen zijn, 
gelijk hij en de Vader één is. En is die eenheid van Vader 
en Zoon de eenheid van goddelijk en menschelijk, dan had 
ik recht te zeggen, dat de kerk diezelfde eenheid, volgens 
dezen schrijver, moet vertegenwoordigen. 

Hiermede heeft deze auteur in beginsel het kerkbegrip uit- 
gesproken, dat steeds heeft geleefd bij de edelste zonen der 
katholieke kerk, en dat er toe geleid heeft, dat men de kerk 
Christus kon noemen. 

Is de kerk alzoo volkomen één, zij is ook volkomen hei- 
lig. De scherpe afscheiding, die de schrijver maakt tusschen 
twee soorten van menschen, de kinderen des lichts, of van 
God, en de kinderen der duisternis, of van den duivel, heeft 
ten gevolge, dat aan de eersten, die alleen tot de kudde van 
Jezus behooren, ten plicht gesteld wordt zich rein te bewaren 
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van de wereld ^ alle gemeenschap met de kinderen van d^ 
böoze te mijd^. Het verloop van het wereldproces is, dat de 
booze met zijn rijk gdied zal worden vernietigd door den 
geest d^ waarheid, terwijl de kinderen Gods zullen zege* 
vieren, en tot één groot gezin vereenigd in het vader- 
huis deelen zullen iïi Jezus' heerlijkheid. Met deze vol- 
strekte scheiding tusschen de menschen onderling spreekt de 
schrijver het beginsel uit, dat later in de katholieke kerk 
zoo sterk zou worden op den voorgrond gesteld i dit name- 
lijk: dat alleen zij die tot de ware kerk beho(»ren, de kin- 
dden der ware moeder, zalig worden, en de ovedgen verloren 
gaan; de kerk is de civitas Dei, en buiten haar is het rijjk 
van den duivel; extra ecdesiam nuUa salusl 

Dezen eisch der volstrekte reihheid heeft de auteur gemeen 
met eeae richting, die ^ioh in de kerk openbaarde en voor 
een goed deel reactie was t^en den werddzin der korkj ik 
bedoel het Montankme* Volgens deze richting is de kerk 
zuiver geestelijk, en moet de Christen zich afscheiden van de 
wereld. Nu toch leefde men in de periode van den Heiligen Geest, 
den paracleet^ die Jezus' werk voortzette* In een belangr^k 
punt evenwel w^kt de evangelist van de Montanisten af. 
Het groote motief voor de reinheid en heiligheid der kerk 
was bij de^e laatsten, dat de parousie ophanden was; men 
leefde in de laatste periode vé6r de komst van den Heer. Dit 
zinnelijk chiliasme kent de evangelist nieté In zijn paracleets- 
leer juist vergeestelijkt hij die verwachting. Die paracleet is 
dezelfde geest der waarh^d, die in Jezus woonde; komt dus 
die geest, dan is het akof de Heer zelf wederkomt; voortdurend 
leeft hij geestelijk in de harten der geloovigen. Met deze 
vergeestelijking der parousie wordt een belangrijke stap voor- 
waarts gedaan. In den aanvang van dit overzicht wees ik er 
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op, hoe het ontstaan van de kerk vertraagd werd door het 
geloof, dat spoedig het einde zou aanbreken. Ging die 
verwachting verloren, dan kon geruster aan de regeling der 
kerk gearbeid worden. De kerk kon zich ontwikkelen. Haar 
einde was niet nabij. 

Maar evenzeer als tegen den wereldzin der kerk, was het 
Montanisme een reactie tegen de centralisatie van het bestuur. 
In dit opzicht trekt het vierde evangelie één lijn met die 
richting, of beter gezegd, gaat het nog veel verder. In zijn leer 
over den paracleet ligt dit beginsel, dat, wat de kerk consti- 
tueert niet ligt in een bestuur, maar in de leden der kerk 
zelve. Het zwaartepunt ligt in de gemeente, niet in haar 
hoofd. De kerk is een kerk des geestes. Die geest leeft in 
ieder geloovige; ieder heeft de zalving van dien geest ontvan- 
gen. Het eenig gezag in de kerk is dat des geestes; die 
leidt allen in de waarheid, en waarheid is, wat de geest in 
ieder getuigt. Ieder geloovige is een priester en het offer, 
dat hij brengt is dat der geestelijke aanbidding van God. 
Ditzelfde beginsel spreekt zich uit in des auteurs opvatting 
van de beide plechtigheden in de kerk. De doop is een doop 
des geestes; het water is er slechts het zinnebeeld van. Het 
sterkst wellicht komt dat beginsel uit in zijn beschouwing 
van het avondmaal. De groote idee van het avondmaal , welke 
wij reeds bij Paulus vonden, de innige gemeenschapsoefening 
met Jezus, kent en verscherpt hij. //Wie mijn vleesch eet 
en mijn bloed drinkt, heeft het eeuwige leven ,^' zegt Jezus. 
Maar de instelling van deze plechtigheid door Jezus laat hij 
weg. Ja, zoover gaat hij, dat hij de historie opoffert aan 
zijn idee. Jezus is gestorven als het ware paaschlam, maar 
dan ook op den dag, waarop dat lam bij de Joden werd ge- 
slacht. Van het vieren van het avondmaal is bij hem geen 
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sprake; de partij der fiij nipouvTsg in Klein- Azië kon zich 
daarom op hem beroepen. Slechts op den geest daarin uitge- 
drukt kwam het aan. 

Deze verheven opvatting der kerk, als de civitas Dei, die 
de eenheid van God en mensch, in Christus verwerkelijkt, 
representeert, waarin alleen gezag wordt geoefend door den 
H. Geest, die woont in ieder geloovige, deze verheven opvat- 
ting mocht blijven leven in het gemoed van vele edele zonen 
der kerk, deze zelve zou zich ontwikkelen in den geest der 
centralisatie, waarvan wij de eerste sporen vonden in den 'brief 
aan de Efeziërs en de verdere ontwikkeling in de Pastoraalbrieven. 
De bisschop, de vicarius Christi, zou steeds meer de man 
worden, door wien een gemeente eerst een eenheid werd. 
Gelijk in het hoofd der gemeente het beginsel ligt der een- 
heid, zoo ook in zijn plaatsbekleeder. In de geregelde succes- 
sie der bisschoppen zou de waarborg gezocht worden voor de 
zuiverheid der traditie, der leer. De bisschop alleen zou wor- 
den het orgaan des H. Geestes, In de eenheid dier organen 
des geestes zou de unitas ecclesiae verzekerd zijn. Hun uit- 
spraak op de synoden zou zijn de uitspraak des H. Gestes. Maar 
hiermede had de centralisatie haar toppunt niet bereikt. Elk 
bisschop was een vertegenwoordiger van Christus in zijne ge- 
meente, maar Christus was het hoofd der gansche kerk, en 
zou ook als zoodanig vertegenwoordigd worden. De bisschop 
van Bome, de sedes apostolica bij uitnemendheid, zou die 
hooge waardigheid verkrijgen. Deze vicarius Christi, maar 
daarom ook de vicarius Dei, zou steeds hooger macht ver- 
krijgen. En de afsluiting van het gansche stelsel, waarvan 
de eerste lijnen in de Nieuw-Testamentische geschriften ge- 
trokken zijn, is het dogma van de onfeilbaarheid van den 
Paus. 
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Met dat al is de grootsohe opvatting van den vierdon 
evangelist niet verloren. In bet Protestantisme liggen de 
kiemen van zijne vergeestelijking der kerk. Consequent moet 
het leiden tot de Johanneïsohe kerk des geestes. 

Maar daar achter ligt nog verhevener ideaal^ dat van het 
koninkrijk Gbds door Jezus gepredikt. 



STELLINGEN. 



•••••••■««••« 



I. 

Ib het N. T. wordt geen afgerond kerkbegrip gevonden. 

n. 

Het stichten of voorbereiden eener christelijke kerk lag niet 
in Jezus' bedoeÜBg. 

in. 

Eerst in Paulus' opvatting van het Ohristendom 2ijn de 
elementen aanwezig voor een dhtistelijk kerkbegrip. 

IV. 

Be plaatselijke gemeenten zijn ontstaan nit de ixx^ti^lxi 
kkt" ófxov. 

V. 

Het monarchaal episcopaat wordt in het N. T. niet ge- 
vonden. 
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VL 

De meening van Eothe, dat van den aanvang af aan het 
hoofd van elke gemeente een presbytercollegie heeft gestaan, 
moet verworpen worden. 

VII. 

In de verhouding tusschen Christus en de gemeente, zooals 
de brief aan de Efeziërs die leert, ligt de kiem van het later 
episcopaalstelsel. 

VIII. 

Het apostolaat, in de beteekenis door fle Katholieke kerk . 
daaraan gehecht, is geen instelling van Jezus. 

IX. 

In de uitdrukking (roofjLX Xpi(rTOv (I Cor, XII: 27) is 
Christus niet het hoofd des lichaams. 

X. 

De uitdrukking to T^ripcofjt^x in den brief aan de Efeziërs 
mag niet verklaard worden uit dezelfde uitdrukking in den 
brief aan de Colossers. 

XI. 

De schrijver van den eersten brief van Petrus is in zijn be- 
schouwing van de gemeente meer Joodsch-christelijk dan 
Paulinisch. 

XII. 

In Apoc. Vn behooren zoowel de 144000 (vs. 4 verv.), 
als de groote schare (vs. 9 verv.) tot Christenen, beiden uit 
Joden en Heidenen. 
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xm. 

Bij //de twaalf stammen in de verstrooiing*' (Jac, I: 1) 
moet aan Christenen uit Joden en Heidenen gedacht worden. 

XIV. 

De woorden {KXTac(rTii(nii(;) kxtcc ttó^iv 7rp€(r(2uTipou(; (Tit. 
T: 5) moeten verklaard worden van meer dan één presbyter 
in elke stad. 

XV. 

Ef. IV: 8 verv, is God het subject. 

XVI. 

De woorden, die voorkomen Matth. V: 18 en 19, zijn niet 
door Jezus uitgesproken. 

XVII. 

De woorden: Sk t^<; (rxpKog xvtóv kx) iic tuv itTTÉav 
xifTou in Ef. V: 30 zijn echt. 

xvin. 

Bedenkelijk is de meening van bekan^ dat Bom. I: 17 — XI 
een encyclisch schrijven is. 

XIX. 

Het boek Buth is geschreven door een tijdgenoot van Ezra* 

XX. 

De kern van dit boek, Davids afstamming van een Moabie- 
tische, is historisch. 
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De profetische rede, Lev. XXVI i 8—45, is göschreven in 
de babjlonische baUiDgschap > wellicht door een tijdgenoot van 
Ezechiël. 

XXII. 

De bedenkingen t^en de eenheid van het boek^ de Predi^ 
ker, ingebracht zijn niet aannemelijk. 

xxm. 

De eerste woorden van Mlcha V: 1 hebben oorspronkelijk 

geluid nnnstrn^a nntn. 

XXIV. 

In Jezus' dagen leefde onder het Joodsche volk de verwach- 
ting van een persoonlijk Mesdiatf. 

XXV. 

Jezus heeft zijn laatsten tocht naar Jeruzalem ondernomen 
met het voorgevoel van daar te zullen lijden» 

XXVI. 

Het Messiasbewustzijn van Jezus is niet aan te merken als 
het punt van uitgang zijner openbare werkzaamheid, maar als 
het tesoltaAt daatvoué 

xxvn. 

Het dogma van de onfeilbaarheid van den paus is de nood- 
wendige uiterste consequentie van het episcopoabtelsel. 
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xxvra. 

Paus HoBorias I ia door het ccmeQie van CpQstaotinopel 
(680) wegens ketterij veroordeeld. 

XXIX. 

De syncretistisohe pogingen van Galixtiis e. a. hebbm schip- 
breuk geleden^ omdat het punt van vereeniging geaoeht weid 
in formulen^ waarin de christelijke kerk van vroeger tijd 
haar geloof had uitgesproken. 

XXX. 

De bron der dogmatiek is het zelf b6wu9tsijn van den gods^ 
dienstigen mensch. 



In de moderne dogmatidc vindt de Obristologie in het 
hoofdstak over de Soteriologie haar plaats. 

xxxn. 

In het bewustzijn van d^ me^seb'^ dat hij vrij is, ligt geen 
bewijs voor het indeterminisme. 

xxxin. 

Zedelijkheid is bestaanbaar zonder godsdienst. 

xxxrv. 

Voor het zedelijk leven van den godsdienstigen mensch geldt 
de regel van Schleiermacher (Reden über die Religion, zweite 
Bede): wie nichts au8 Eeligion, so soll alles mU Beligion der 
Mensch handeln und verrichten. 
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XXXY. 

De zedelijke volmaking van het individu is niet het doel, 
maar de vrucht van het zedelijk leven. 

XXXVI. 

Strijdig met de ervaring is de beschrijving van de zedelijke 
macht in ons door Dr. I. Hooykaas gegeven in deze woorden: 
//deze macht houdt stand en wat zij ons voorschreef of in ons 
werkte, is aan geene wisseling onderhevig; terwijl alle betrek- 
kingen verouderen, aan iederen invloed een einde komt, niet 
de band der liefde, niet aan den invloed des geestes. Gees- 
telijk, alvermogend, eeuwig, licht ^n liefde: deze Macht is 
God!" (God in de geschiedenis p. 37). 

xxxvn. 

Ongegrond is de bedenking ingebracht tegen het geloof aan 
een Godsbestuur, dat de werkingen der natuurwetten niet 
dienstbaar zijn aan de belooning van het goede en het bestraf- 
fen van het kwade. 

XXXVIIL 

In art. 9 van het Algemeen Beglement voor de Hervormde 
kerk moeten de twee derden der leden berekend worden naar 
bet werkelijke ledental van een collegie. 

XXXIX. 

Het is wenschelijk, dat, bij de nieuwe regeling van het 
Hooger-onderwijs hier te lande, het recht tot het verleenen 
der academische graden uitsluitend blijve toegekend aan de 
Staats-hoogescholen. 



J_ 



BERGH, IsaSk van den 

De leer over de kerk 
volgens het Nieuwe 
Testament . 



BS 

25^5 

.C5 
Bk 




I 



/ 



i 



BERGH, IsaSk van den 

De leer over de kerk 
volgens het Nieuwe 
Testament . 



BS 

251^5 

.05 
BU 




